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Studies of the ancient Maya have moved forward at an exceedingly rapid rate. 
New sites have been discovered and long-term excavations in a series of sites and 
regions have provided a substantial data base for interpreting ancient Maya civili- 
zation. New hieroglyphic texts have been found and greater numbers of texts can be 
read. These data have amplified our understanding of the relationships among 
subsistence systems, economy, and settlement to such an extent that ancient Maya 
social and political organization can no longer be viewed as a simple dichoto- 
mous priest-peasant (elite-commoner) model. Likewise, monumental Maya archi- 
tecture is no longer viewed as being indicative of an unoccupied ceremonial center, 
but rather is seen as the locus of substantial economic and political activity. 

In spite of these advances, substantial discussion still exists concerning the 
size of Maya polities, whether these polities were centralized or uncentralized, and 
over the kinds of secular interactions that existed among them. This is espe- 
cially evident in studies of aggression among Maya political units. The Maya are 
no longer considered a peaceful people; however, among some modern Maya 
scholars, the idea still exists that the Maya did not practice real war, that there was 
little destruction associated with military activity, and that there were no spoils of 
economic consequence. Instead, the Maya elite are portrayed as engaging predo- 
minantly in raids or ritual battles (Freidel 1986; Schele and Mathews 1991). We 
believe that such a view can no longer be supported by archaeological and epi- 
graphic data (Chase and Chase 1989, n.d.) and, as others have also noted (Culbert 
1991:144; Webster 1993:418), is inconsistent with general anthropological theory. 

Aggression and political organization are tightly bound. Service (1971) co- 
rrelated different kinds of aggressive activities with political units of distinctive si- 
zes and densities. Haas (1990:177) has commented that tribal warfare was «rela- 
tively simple,» consisting «primarily of small-scale sporadic raiding occurring 
with limited physical contact» which was oriented towards «wife-stealing, limited 
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acquisition, and general destruction of an enemy's resources.» This level of war- 
fare is contrasted by Haas (1990:177) «to “advanced” forms of warfare found in 
chiefdoms, states, and other complex societies.» Reyna (1994:31) sees major 
differences associated with violence in «uncentralized» as opposed to «centrali- 
zed» polities and argues that «the notion of war should be restricted to the violent 
practices of centralized polities.» Stated in another form, societies exceeding a 
certain population threshold practiced warfare for territorial gain, tribute, and 
spoils. «It is the growth of population and the ensuring shortage of arable land that 
causes war to expand and to become redirected from the avenging of personal 
wrongs to the acquisition of land and the subjugation of people» (Carneiro 
1994:12; see also Reyna's [1992:136-153] model of predatory accumulation). 

Webster (1993:440) has suggested that the debate on Maya warfare is based in 
divergences in anthropological, archaeological, and epigraphic interpretation. 
He (1993:434, 437) noted that «a sharp conceptual dichotomy is drawn between 
war as either territorial or as related to prestige and ritual,» arguing that the epi- 
graphic interpretation of Maya warfare «so effectively ritualized conflict that 
war was virtually eliminated as a form of competition, but paradoxically glorified 
as a kind of elite drama.» However, perceptions of warfare are not based solely on 
epigraphic interpretations, but also are tightly bound to reconstructions of polity 
size and political organization — determinations that have distinct archaeological 
components. If Maya polities were small and neither densely inhabited nor struc- 
turally complex —a view Webster (1992:154) himself espouses for Copan, Hon- 
duras— then warfare of lesser consequence, consistent with the epigraphic inter- 
pretations (cf. Schele and Mathews 1991:245), could have taken place. If, 
however, Late Classic Maya polities were quite large and densely inhabited (cf. 
Chase and Chase 1996b:804-805), then the opposite is presumably true —that 
warfare affected all of society and the larger political system in some way. 

What were polity sizes and population densities in the Maya lowlands? These 
factors are intricately related to considerations of Maya warfare. 


POLITY SIZE IN THE MAYA LOWLANDS: MODELS 

Three different models have been advanced for the size of Maya polities; all 
are premised on different — although in some ways complimentary — data bases. 
Each places varying emphasis on epigraphy, ethnohistory, and archaeology. 
THE CITY-STATE MODEL: A FOREST OF MAYA CAPITALS 


The first model for Maya polity size is currently based on emblem glyphs 
(Mathews 1985) although its initial version predates current glyphic interpretation 
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(Thompson 1954:81). It has certain analogies to ancient Greek city-states (Marcus 
1989). In this model each emblem site is viewed as being independent and as 
more-or-less of equal status to every other emblem site (Mathews 1991; Schele 
and Mathews 1991:251). Polity size for Classic states is estimated at between 
1,000 and 3,000 km? maximum. Mathews (1991:29) postulated that «. . . sixty or 
seventy autonomous ‘city-states,’ most with an area of about 2,500 km?» existed 
at any one time. Density of settlement or numbers of people per polity has not 
been addressed in this model. 


THE SUPER-STATE MODEL: THE FEW, THE PROUD, THE OVERLORDS 


The second model of Maya polity size is also epigraphically based, although 
some might suggest a similarity to older models characterizing the Maya as ha- 
ving been organized into «Old» and «New Empire»s (Morley 1946). Martin and 
Grube (1995) have argued that a hierarchy existed in Maya emblem sites, with 
two centers being supreme capital cities, Tikal and Calakmul. All other sites are 
viewed as having been in alliance, subjugation, confederation, or some sort of hie- 
rarchical relationship with one of these two competing centers. This dual model of 
lowland Maya political capitals would be seen by some as replacing a quadripar- 
tite model offered earlier by Marcus (1973, 1976), which was also based on epi- 
graphic data. Thus, under this second super-state model Classic Maya polities 
took the form of two giant, amoeba-like organizations «a complex environment of 
overlords and vassals, kinship ties and obligations, where the strong come to 
dominate the weak» (Simon and Grube 1995:46). As with the epigraphically-ba- 
sed city-state model, density issues and population numbers are not addressed. 


THE REGIONAL-STATE MODEL: ARCHAELOGY AND WARFARE ARENAS 


The third model of Maya polity size has arisen largely in response to the two 
epigraphic models and was initially based predominantly on archaeological data 
(Adams 1986; Adams and Jones 1981; Turner et al. 1981). Its current manifesta- 
tion is conjunctively based on a concordance of ethnohistoric, archaeological, and 
epigraphic information (Culbert 1991; Marcus 1993:157-170). As this model is 
based on diverse, and sometime conflicting, bodies of data, the regional-state mo- 
del has not been as clearly defined as the preceding two models. Under the re- 
gional-state model, maximum Maya polity size has been seen as varying from 
2,000 km? (Culbert 1991) to over 30,000 km? (Adams 1986). Estimates of how 
many «regional» Maya polities existed have ranged from many to few; Adams 
(1986:437) argued for the existence of eight sizeable «regional states» in the 
Classic Maya lowlands. In an attempt to define the regional-state model better, we 
propose conjoining a consideration of military marching distance, archaeological 
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data on size and scale of sites, and epigraphic data detailing relationships between 
sites. We believe that this approach better helps to identify Late Classic regional 
states as well as examine their dynamic interactions. In this addition to the re- 
gional state model, we view the optimum Maya polity size as having been limited 
by a military marching distance of 60 km (following arguments on logistics and 
marching made by Hassig [1985, 1988, 1992a, 1992b] for Mesoamerican warfa- 
re), meaning that the physical territory directly controlled by a single Maya polity 
could approach, but was likely not to be much larger than, 11,333 km?. These data 
imply that up to two dozen polities, far less than argued for in the city-state model 
and significantly more than are postulated in the super-state model, existed inde- 
pendently in the Maya lowlands at any one time (Fig. 1). While hegemony is pos- 
sible under this version of the regional-state model, it was likely much more li- 
mited and directed than is implied in the super-state model. 


POLITY SIZE IN THE MAYA LOWLANDS: ETHNOHISTORY 
AND ARCHAEOLOGY 


Ethnohistoric data exist for Late Postclassic Maya political organization 
throughout the Yucatan peninsula (Roys 1957; Marcus 1993). These data can be 
used to show territorial divisions that averaged about 12,000 km? in size. These 
same data also evince a major concern by the Postclassic Maya with the bounda- 
ries of these polities (Andrews and Robles 1985; Chase and Chase 1992:310). Fi- 
gures available from limited urban settings suggest relatively high population den- 
sities (D. Chase 1990:206). These data constitute a useful comparison for earlier 
polities that existed in the Maya lowlands. 

Archaeological data also exist that are relevant to Classic Maya polity size. 
These data largely come from settlement pattern work. It is in looking at such data 
that the true crux of the definitional problem emerges (Chase and Chase 1990), for 
survey and settlement work is extremely time-consuming and difficult in the 
lowland Maya area. Terrain and vegetation dictate that the total area covered by 
on-the-ground survey and testing in the lowlands is small. However, Rice and 
Culbert (1990) have been able to present projected density figures for a number of 
ancient population centers and surrounding regions. These figures suggest that the 
lowland Maya had «urban» densities of over 600 people/km? and «rural» densities 
approaching 200 people/km? in the vicinity of major Classic Period centers. 

Population reconstructions for Classic Period Tikal, Guatemala suggest that 
approximately 62,000 people lived in a 90 km? area and circa 92,000 people in a 
314 km? area (Culbert et al. 1990:116-117). These figures are based on a central 
9 km? area that contained 2,151 structures (Becker 1982:124-129), an additional 
central 7 km? area that contained 625 structures (Carr and Hazard 1961:11), later 
corrected to 781 structures (Culbert et al. 1990:116), and cardinally-oriented 
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Fic. 1.—Map of the Maya lowlands showing maximal 60 km marching distances from 14 proposed Late 

Classic primary capitals; also shown are the locations of 7 border centers. Please note that these 60 km cir- 

cles do not represent the shape of these polities; they only represent the maximal marching area for terri- 

torial control of each of these capitals; the shape of each polity was variable and dependent on geographic, 

historic, and social factors. The 60 km marching radius circles are useful in interpreting both intra-polity re- 

lationships of dominance (given a less than 60 km distance from a primary capital) and inter-polity conflict 
(where overlaps in the 60 km circles occur between primary capitals). 
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survey strips that went into the surrounding region and contained an average of 
112 structures/km?. The Tikal polity is estimated to have controlled and integrated 
at least 500,000 people at its height and is estimated to have been over 3,000 km? 
in territorial extent (Culbert 1991:137). Interestingly, the Tikal data have been var- 
yingly interpreted to support all three of the polity / territorial models (see below). 

Folan and his colleagues (1995:310-311) provide a picture similar to Tikal for 
the Maya city of Calakmul, Mexico. Based on 30 km? of surveyed area, Calakmul 
is believed to have had over 50,000 people distributed within 70 km?. The polity ad- 
ministered by Calakmul is estimated to have controlled 8,000 km? of territory. 
The site's settlement density was higher than that of «downtown» Tikal (Fletcher 
and Gann 1992). Some 6,250 structures were mapped in Calakmul's central 30 km?, 
resulting in an uncorrected settlement density of 208 structures/km?; this compares 
to an estimated 2,932 structures for Tikal's central 16 km?, corresponding to an un- 
corrected settlement density of 183 structures/km? at Tikal. Seven causeways are 
presently noted for Calakmul: the two within the site itself run for only 70 m and 
450 m; two other causeways have been visually sighted and run «ca. 8 km to the 
northeast» and «24 km to the southeast;» three others have been defined through re- 
mote sensing and run «at least 16 km,» possibly «38.25 km,» and «at least 5.1 km» 
(Folan et al. 1995:313; Folan, Marcus, and Miller 1995:280-281). The causeway 
distribution at Calakmul can be seen as supportative of Marcus' (1973) original 34 
km radius for Calakmul's secondary centers, implying direct territorial control 
over an area of minimally 3,633 km*: «the extent of the road system implies that 
Calakmul's “core” political territory extended well beyond the 34-km radius of its 
secondary centers» and «hieroglyphic texts indicate that Calakmul had some control 
over allies even farther away» (Folan, Marcus, and Miller 1995:281). 

Other large Maya polities existed. During the Late Classic, Coba in the nort- 
hern lowlands integrated at least 50,000 people in its urban center (Folan et al. 
1983) and the Coba state —as indicated by its long-distance causeways— stret- 
ched its tendrils 100 km to Yaxuna, indicative of a potential polity size of over 
20,000 km?. The earlier Preclassic causeway system of Mirador, Guatemala 
would indicate that well over 5,000 km? of territory were controlled by that site. 

Much information on polity size and settlement density can also be derived 
from Caracol, Belize '. Intra-site causeways indicate that Caracol, the city, ex- 


! The research undertaken by the Caracol Archaeological Project has been assisted by many indivi- 
duals, institutions, and foundations during its existence. The University of Central Florida and the Go- 
vernment of Belize have been particularly instrumental in ensuring the success of the Project. Over the ye- 
ars major funding for the project has been obtained from numerous sources: private donations to the 
University of Central Florida (annually, but especially during 1985-1987); the Harry Frank Guggenheim 
Foundation (1988, 1989); U.S.A.LD. and the Government of Belize (1989-1992); the Government of Be- 
lize (1993); the National Science Foundation (1988, 1994-1996, 1997-1998; Grants BNS-8619996, SBR- 
9311773, SBR-9708637); the Dart Foundation (1996); and, the Foundation for the Advancement of Me- 
soamerican Studies, Inc. (1997; Grant No. 96014). 
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tended out to a distance of 10 km (Chase and Chase 1996b:figs. 1, 2). Some 4,404 
structures were mapped within Caracol's central 16 km?; this translates into an un- 
corrected settlement density of 275 structures/km? for the site. Transects to the 
north and south show no settlement drop— off at distances of 7 linear kilometers 
from the epicenter. Intensive mapping of square kilometer blocks reveals a density 
of approximately 900 people/km? at a distance of 5 to 6 km from the epicenter 
(Chase and Chase 1996b:fig. 4). Some 150,000 people may be postulated to 
have occupied the 177 km? that formed the ancient city of Caracol (Chase and 
Chase 1996b:805). Landsat identified inter-site causeways run 24 km to Caracol's 
southeast and northwest, presumably 42 km, to Naranjo, Guatemala, a site known 
epigraphically to be under Caracol control from A.D. 626 through A.D. 680. 
Based solely on causeway distance (and a radius of 42 km), Caracol's polity 
size can be approximated as having been minimally 5,544 km?. However, lessons 
from warfare studies significantly increase this estimate (see below) and indicate 
that Caracol's polity size extended well beyond 12,000 km? at its height. Thus, 
Caracol's settlement expansiveness dwarfs that of Tikal's and is indicative of how 
heavily occupied the Maya lowlands were in the Late Classic Period. Caracol 
does not fit either the city-state or the super-state models of Maya political orga- 
nization, but instead lends support to the regional-state model. Its Late Classic po- 
pulation density and large polity size indicate both that not all Southern lowland 
Maya polities were equal and that there were major Maya lowland political units 
besides Calakmul and Tikal. 


LESSONS FROM WARFARE STUDIES: THE 60 KILOMETER RULE 


Accepting that the Classic Maya engaged in real warfare means that some as- 
pects of general military theory may be useful in attempting to view Classic 
Maya polity size and may be evaluated using Maya epigraphy. Hassig (1988:64, 
1992a:23, 1992b:101, note 3) noted that because of limitations in carrying food 
(0.95 kg of corn per person per day with 1 porter for every 2 warriors), the Aztec 
army could «travel about eight days, yielding a combat radius of three days, given 
one day of combat and the following day for rest.» Assuming that Maya armies 
had similar logistics, this would mean that a single major capital, without re- 
supply, could most effectively monitor a territory that had a marching or «combat 
radius of three days or 36 miles» (Hassig 1992b:85). Hassig (1992a:21, 53) 
points out that «given the scarcity of formal roads, 2.4 kilometers per hour more 
closely approximates the march rate of Mesoamerican armies,» which implies a 
total marching distance of «just over nineteen kilometers per eight-hour day;» an 
8,000 man army two-abreast «stretched out for over 12,000 meters on the trail, ex- 
panding an eight-hour march to thirteen for the entire army» (Hassig 1992a:144). 
Therefore, it may be estimated that areas of direct territorial dominion based on 
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the maximal distance of march for warfare approximated a radius of 36 miles or 
60 km. This 60 km figure is intriguing as several bodies of evidence —both ar- 
chaeological and epigraphic— can be brought to bear in the Maya lowlands to 
suggest that it has some reality. 

Houston (1993:137) concluded that there was a «consistent distance between 
autonomous centers» in the Maya lowlands of about 60 kilometers, as represented 
by the emblem glyphs: «66.13 kilometers at 9.3.0.0.0 ...; 59.72 kilometers at 
9.8.0.0.0 ...; 57.5 kilometers at 9.13.0.0.0 ...; and 52.18 at 9.18.0.0.0.» If one looks 
at the epigraphic history of Maya war events in the Southern lowlands, however, 
emblem centers can be sorted out either as primary capitals or as border centers. 
Such a subdivision explicitly supports the idea of varying relationships (i.e. «em- 
blem» does not equal «polity») among emblem sites, as discussed by Culbert 
(1991:140-144). 

We suggest that the major centers, or primary capitals, were all located at dis- 
tances of greater than 60 km from each other and that the ideal distance between 
Maya primary capitals would be 120 km —the combined marching distance 
from each capital. Border centers ideally would develop at distances of less than 
60 km from primary capitals and more realistically at distances averaging 30 km 
from the focal city (cf. Marcus 1993:154). In fact, spacing and marching distance 
may explain the functions and histories of certain sites. In territories contested by 
two primary capitals, some border centers may have had varied histories, func- 
tioning at some times as resupply points for the armies of one or the other primary 
capitals and at other times as capitals for smaller independent polities. Thus, a 
consideration of Maya warfare and spatial proxemics helps to shed substantial 
light on the political landscape of the Late Classic Maya world (cf. Table 1). 


WARFARE STATEMENTS IN MAYA EPIGRAPHY 


Late Classic warfare statements provide a further idea of polity size and rela- 
tionships among Maya sites. Different hieroglyphic notations for warfare are 
found in the texts of the Classic Maya: «capture,» «destruction,» «axe-event,» and 
«star- war» (Fig. 2); other kinds of warfare may also be recorded (Chase and Cha- 
se n.d.). Presumably there is a hierarchical or progressive ordering of these war- 
fare events, ranging from «capture» (chuc'ah) — probably representative of in- 
dividual prowess —to «star-war»— probably indicative of a major military 
undertaking. Somewhere between these two limits are the destruction of specific 
targets and individuals through Aubi («destruction») and ch'ak («axe» or «deca- 
pitation») events. 

The various warfare actions recorded by the Maya involved different kinds of 
tactics, strategies, and individuals — presumably based to some extent on geo- 
graphic distance. The significance of each of the known epigraphic terms, as 
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TABLE l 


Known Warfare Events 


Distance- Nature of 
Date Kilometers Victor Defeated Warfare 

9.62 LAT usen 76 Tikal Caracol axe-event 
91084 lis 76 Caracol Tikal star-war 
9.6.10.14.15.................. 25 Yaxchilan Lacanha capture 
9.9:13:4.4 ente 42 Caracol Naranjo hubi 
9:9:14,3:5.. ci hopes 42 Caracol Naranjo hubi 
E e s 42 Caracol Naranjo star-war 
9:10:3:2.12. 5 comme 42 Caracol Naranjo star-war 
DA TOS: na ote 153 Palenque Site Q axe-event 
9.11.6.16.11.................. 128 Palenque Yaxchilan ? 
9.11.11.9.17.................. 51 Dos Pilas Machaquila capture 
9.11.17.18.19................ 111 Dos Pilas Tikal star-war - 
9.12:0.8.3... seen 111 Tikal Dos Pilas star-war 
A 10l 105 Site Q Tikal star-war 
NN T. isset 42 Naranjo Caracol star-war 
9.13.1.4.19 ; 30 Naranjo Ucanal hubi 
9.13:2.16.0::. i en 40 Naranjo Tikal hubi 
9:13:3:7.18.. nete 105 Tikal Site Q hubi 
9.13.1372 is 111 Dos Pilas Tikal star-war 
9:13:19:13:3 5 ne 65 Tonina Palenque star-war 
9: T4 EAS TT en 25 Yaxchilan Lacanha capture 
9.15.4.6:4:5 tests 24 Dos Pilas Seibal star-war 
9:15:6.14.6... nene 47 Quirigua Copan axe-event 
pre-9.15.9.17.17 ........... 54 Aguateca Cancuen ? 
pre-9.15.10.0.0............. 78 Machaquila Motul S. Jose ? 
9.15:12:2:2. en sete 30 Tikal Yaxha star-war 
DAS IZ ALAS. ire 36 Tikal Motul S. Jose star-war 
ca. 9.16.0.0.0................ 87 Dos Pilas Yaxchilan ? 
ca. 9.17.0.0.0 ................ 45 Aguateca El Chorro ? 
9173 SS AAA 54 La Mar Pomona ? 
9.17.16.14.19................ 47 Piedras Negras Pomona capture 
9.18.3.9.12........ rsees 47 Piedras Negras Pomona ? 
pre-9.18.10.0.0 ............. 32 Caracol Ucanal capture ? 
post-9.19.9.9.15........... 76 Caracol Tikal axe-event 


The Table 1 data are derived from: 


Grube (1994), Houston (1993), Houston and Mathews (1985), Jones and Satterthwaite (1982), Nahm 
(1994), Schele (1982, 1991), Schele and Freidel (1990), and Schele and Mathews (1991). 
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Fic. 2.—Epigraphic examples of Maya verbs referring to warfare. a) chuc'ah or capture (Proskouriakoff 

1960: 470); b) ch'ak , «decapitation» (Schele and Freidel 1990:456, note 17), or batcaba or batelba, «to 

wield an axe» or «to do battle» (Marcus 1992:420); c) hubi or destruction (Grube 1994:103); d) star-war 
(Schele 1982:99). 


well as the validity of individual statements of aggression, is perhaps best un- 
derstood by considering them relative to known archaeological data. Axe events 
(cha'k — Schele and Freidel 1990:456; batcaba or batelba — Marcus 1992:420) 
could have benefits for the site carrying out this kind of warfare, but little impact 
on the site that received the action (Marcus 1992:418-420). In the case of Quiri- 
gua and Copan, an axe event against the Copan ruler 18-Jog gave Quirigua its in- 
dependence and great prosperity (Sharer 1978), but appears to have had little di- 
rect impact — other than in pride — on Copan (Fash and Stuart 1991:162-163). 
Axe events are also recorded between Tikal and Caracol and between Palenque 
and Site Q ?. Like the Copan and Quirigua example, the.Caracol and Tikal axe 


? There has been much debate over the location of Site Q, an unknown Maya center from which many 
looted hieroglyphic texts have been recovered (Mathews 1979). Many epigraphers (Marcus 1973, 1976; 
Martin and Grube 1995; Schele and Freidel 1990: 456-457) have accepted Calakmul, Mexico, as the site 
with the «Snakehead Emblem» or Site Q, primarily because of its size and the large number of stelae the- 
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events also appear to have little archaeologically determined impact. Given the 
153 km distance between Palenque and Site Q, it is suspected that this kind of war 
action involved a limited military unit intent on a set goal. 

Destruction (hubi) events also presumably involved specific objectives with li- 
mited military involvement. From a military standpoint, these may have been 
more symbolic than substantive, involving the desecration of important state 
icons or buildings. Perhaps the most impressive hubi event resulted in the des- 
truction of «the flint and shield» of Jaguar-Paw of Site Q in A.D. 695 and Tikal's 
Late Classic ascendance after this event. 

The capture (chuc-ah) of specific «individuals» was also frequently noted both 
in Maya texts and iconography. The prisoners portrayed in texts and iconography 
probably represented a combination of both real people and symbolic statements 
referring to larger political units, such as towns (cf. Marcus 1992:412). While sta- 
tements of capture may sometimes have been representative of specific military 
prowess, being incorporated into hieroglyphic titles as «counts of captives» 
(Stuart 1985), many of these capture events likely resulted in the subjugation of 
the associated site, especially if the site's leader were the captured party. Thus, su- 
perordinate-subordinate relationships were established —at least temporarily— 
between Yaxchilan and Lancanha in A.D. 564 and again in A.D. 729, between 
Dos Pilas and Machaquila in A.D. 664, between Piedras Negras and Pomona in 
A.D. 793, and between Caracol and Ucanal by A.D. 800. 

That star-wars involved a «territorial dimension» can be seen epigraphically 
«by the occasional substitution of the caban, «earth» glyph for a specific polity 
Emblem Glyph in the ‘shell- star’ compounds» (Hammond 1991:277; also, Mat- 
hews 1985:32) and by the archaeological prosperity and geographic expansion 
that followed the record of such events (Chase and Chase 1989, n.d.); however, 
star-wars also may have been undertaken for hegemonic control (cf. Hassig 
1988:58, 1992b:84-85). Star-wars were used to assert independence, as in the case 


re. El Peru was also once suggested as a potential Site Q candidate (Graham 1988; Miller 1974; Schele and 
Mathews 1991: 250), but glyphic relationships on this site's monuments rule it out as a possibility (Sche- 
le and Freidel 1990: 457). Recently, the possibility has been raised that the heavily looted site of La Corona 
on the Río San Pedro Martir in northwestern Guatemala could be Site Q (Graham 1997; Schuster 1997). 
The site contains at least two direct references to one of the individuals noted on the Site Q looted panels 
(Schuster 1997: 44). La Corona is also embedded within a matrix of causeways (Graham 1997:46), sug- 
gesting —at least to us— that, if it is not Site Q, it is likely linked directly to Site Q. The potential asso- 
ciation of codex-style pottery (which often contains reference to Site Q) with this part of the northern Pe- 
ten, in combination with its general absence at Calakmul (Schuster 1997: 44), also is suggestive of a Site Q 
location. For the purposes of this paper, La Corona and its vicinity is assumed to be Site Q; this geographic 
location is consistent both with Site Q's known epigraphic relationships and with the 60 km warfare dis- 
tance (cf. Fig. 1). The absolute determination of Site Q's location will clearly take more archaeological and 
epigraphic research, but alternative locations for Site Q do not dramatically change the model presented 
here; if Site Q were Calakmul, the warfare distance to Palenque would become 246 km and the distance to 
Tikal would be 100 km (cf. Table 1); these distances would raise the overall average warfare distance to 
65.52 km between sites. 
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of Caracol from Tikal in A.D. 562 and Naranjo from Caracol in A.D. 680. Con- 
versely, star- wars were also used to forcefully stress domination of one site by 
another, as in the cases of Caracol and Naranjo in A.D. 631, and again in A.D. 
631, and Dos Pilas and Seibal in A.D. 736. Tikal used star-wars to reassert its 
control in the Late Classic era. Yet, in one case, the Tonina-Palenque star-war is 
not viewed as having had much of an effect on Palenque (Schele and Freidel 
1990:469); it may be that Tonina used this star-war event against the Palenque ru- 
ler Kan-Xul to assert its independence from that site and establish itself for- 
mally as a major capital, given that 65 km separate the two centers. Star-wars also 
appear to have been used as a form of political rhetoric at Dos Pilas to explain re- 
lationships between Dos Pilas, Tikal, and Site Q (Houston 1993:108). 


PRIMARY CAPITALS AND BORDER CENTERS IN THE EASTERN LOWLANDS 


The Maya eastern lowlands provides a detailed example of inter-linked war- 
fare histories. The linear distance between Caracol and Tikal —both primary 
capitals in the Late Classic era— is 76 kilometers, exceeding the 60 kilometer 
marching distance (as would be expected). Although Caracol's early kings were 
named as vassals or allies of Tikal, territorial incorporation would have been 
very difficult given the marching distance. Similarly, while Caracol could poten- 
tially defeat Tikal in war in A.D. 562, it too was not positioned for territorial in- 
corporation without adopting a new strategy. An intermediate jump-off point 
was likely necessary for domination. Naranjo is 42 kilometers away from Caracol 
and well within direct marching distance. Landsat imagery suggests that there 
may have been a direct causeway link between Caracol and Naranjo (Chase and 
Chase 1996a:68). Hieroglyphic texts demonstrate that Naranjo was directly in- 
corporated into the Caracol polity by A.D. 631 and only gained some sort of in- 
dependence in A.D. 680. Thus, control of Naranjo by Caracol put Tikal within di- 
rect military striking distance. Given Tikal's lack of monument history between 
A.D. 562 and A.D. 692, Caracol could have gained effective control of Tikal 
through Naranjo and, thus, could have approached a polity size of over 18,000 
square kilometers circa A.D. 650. However, it is expected that such a polity size 
was not likely to be long-lived. In this light, it is intriguing to note that Tikal's 
first monument in 130 years is erected in the katun ending (A.D. 692) immedia- 
tely following Naranjo's war of independence from Caracol in A.D. 680 and 
that the stela and altar set mimic both Caracol’s Giant Ahau altars and the last mo- 
nument erected at Tikal before this long gap began (Schele and Freidel 1990:205). 

Naranjo's history takes a 180 degree turn after its independence from Caracol 
in A.D. 680. The new Late Classic dynasty at Naranjo returned to the sphere of 
influence of Site Q, presumably through its connections to Dos Pilas. Lady 6 Sky, 
a daughter of Flint-Sky-God K, the first ruler of Dos Pilas, went to Naranjo to 
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produce a royal heir in A.D. 682. A male heir, Smoking Squirrel, was born in 
A.D. 688 and acceded at age 5 in A.D. 693. He was named as a vassal y'ahau of 
the Site Q ruler; his grandfather, Ruler 1 of Dos Pilas, was similarly named as an 
y'ahau of an earlier Site Q ruler (Houston 1993:108) and the original Ruler 1 of 
Naranjo was similarly named as an y'ahau of a Site Q ruler (Martin and Grube 
1995:45) when he acceded to the throne in A.D. 546. Thus, Naranjo effectively 
left the Caracol sphere and returned its allegiance to Dos Pilas and Site Q after 
A.D. 680. In seeking this outside protection, Naranjo's history is typical of a se- 
condary center or border city. Naranjo felt secure enough to taunt Tikal with a 
hubi event in A.D. 695 and to encourage other centers within the Tikal and Ca- 
racol shared border area —most notably Ucanal— to align themselves with the 
newly independent Naranjo polity (cf. Schele and Freidel 1990:189-195). But like 
any border center, Naranjo's fortunes and allegiances shifted yet again in the Late 
Classic. Its inscriptions suffered a 50-year hiatus after A.D. 727 and it was surely 
no longer independent in A.D. 743 when Tikal subjugated Yaxha, a site only 12 
kilometers distant from Naranjo and with which Naranjo had previously obtained 
captives. 

Tikal's Late Classic history also chronicles its use of warfare to re-establish it- 
self politically. First, Tikal asserted itself in A.D. 672 against the break-away Dos 
Pilas, regaining some lost prestige and setting the stage for the accession of Ruler 
A in A.D. 682. Next, Tikal decisively took Site Q out of the political picture by 
destroying its king, Jaguar-Paw, in A.D. 695, which served both to retaliate 
against a previous star-war in A.D. 677 and to remove support for the rival Dos 
Pilas lineage. Tikal then consolidated its territorial dominion through star-wars at 
Yaxha (31 km distant from Tikal) and Motul de San Jose (36 km distant from Ti- 
kal) in A.D. 743. At this time it may be inferred that Tikal reached its maximum 
Late Classic territorial extent —presumably up to five times the 1,081 to 1,963 
km? «realm» suggested for Tikal based on Thiessen polygons and the city-state 
model (Culbert et al. 1990:117; Marcus 1993:161; Mathews 1985), less than 
half of the 21,095 km? allowed under an earlier regional-state model (Adams and 
Jones 1981; Marcus 1993:161), and less than one-tenth of the more than 100,000 
km? that would be permitted under various versions of a super-state model 
(Adams and Jones 1981:318; Marcus 1993:162; Martin and Grube 1995). 


GEOGRAPHIC DISTANCE AND MAYA WARFARE 


If one looks at the Late Classic landscape and the conflicts recorded in the epi- 
graphic record, overlaps in the 60 km marching radius cast much of Classic era 
warfare as conflict over and for territorial control (Fig. 1). Tikal and Caracol are 
76 km apart. Site Q and Tikal are approximately 105 km apart. Tikal and Dos Pi- 
las are some 111 km apart. In the Northern lowlands, Chichen Itza and Coba — 
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presumed to be antagonists of long-standing (Andrews and Robles 1985)— are 
approximately 100 km apart. All are regional capitals in their own right. Most at- 
tempted warfare with each other, probably because of shared border areas, given 
a 60 km potential marching radius from any one center. Only two conflicts excee- 
ded the combined marching distance of 120 km (the optimal spacing between 2 
primary centers); both were carried out by Palenque and neither was a star-war. 

Shared border regions are prime areas for shifting allegiances. In the area be- 
tween Tikal and Caracol are the sites of Naranjo, Yaxha, and Ucanal. In spite of 
Naranjo's epigraphic notoriety, all three sites were secondary border centers in the 
Late Classic era with an alternating history of independence and control by other 
sites. Like Naranjo, the epigraphic history of Yaxchilan, Mexico chronicles the 
trajectory of another border city through bouts of independence and incorporation 
— specifically relative to Piedras Negras, Guatemala, a primary capital. Much 
like Caracol and Naranjo or Tikal and Naranjo, the distance between Yaxchilan 
and Piedras Negras is only about 45 kilometers. Given a 60 km marching distan- 
ce, it is likely that only one of these two sites could be militarily dominant at any 
one time. As Martin and Grube (1995:44) have noted, «the iconographic and hie- 
roglyphic record suggests that Piedras Negras held a number of other states in so- 
mewhat unruly submission, including for a time its upstream neighbor, Yaxchi- 
lan.» But domination by a primary capital did not mean that a border city could 
not have its own dependencies. The epigraphic record makes it abundantly clear 
that Bonampak and Lacanha were often subservient to Yaxchilan. 

Following the 60 km marching scenario, other territorial conflicts and shifts 
also make sense. Dos Pilas, Aguateca, and Seibal are so close that only one polity 
could be a capital at a time, as indeed the epigraphy indicates. Quirigua and Co- 
pan are some 47 km apart, as are Piedras Negras and Pomona; Palenque and To- 
nina are 65 km apart; all have major war events. In fact, the shortest recorded con- 
flicts are in contested border areas at distances of 24 to 30 km (Yaxchilan and 
Lacanha at 9.6.10.14.15 and 9.14.17.15.11; Naranjo and Ucanal at 9.13.1.4.19; 
Dos Pilas and Seibal at 9.15.4.6.4; and Tikal and Yaxha at 9.15.12.2.2). And Dos 
Pilas exhibits perfect warfare strategy: first, establish prestige and intimidate 
your neighbors (cf. the Torch-Macaw of Machaquila capture); then, consolidate 
internally (cf. through local marriages and the Seibal star-war); finally, expand 
one's borders externally (cf. the Yaxchilan conflict 10 or 15 years later). 

Most Maya warfare may be grouped into wars between primary centers and 
wars for border control. That the 60 km marching distance has reality and is re- 
flected in Maya polity size can be seen through the distance at which the various 
conflicts take place. For the 33 examples where the two sites involved in the con- 
flict are known (Table 1), the average distance between centers is 63 km. If the 
12 known star-wars are factored out of this sample, the average distance between 
the two sites participating in a star-war is 66.25 km. Further breaking the star- 
wars down into «border center conflicts» as opposed to «primary capital con- 
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flicts» reveals that the average distance of a border star-war was 36 km (n=6) and 
of a star-war between primary centers was 96.5 km (n=6). From these figures, it 
may be extrapolated that average Maya polity size in the lowlands during the 
Late Classic Period was far greater than 4,000 km? territorially, potentially en- 
compassing the 11,333 km? of territory permitted by the 60 km marching dis- 
tance and in line with the size of Late Postclassic Maya territories (cf. Chase 
1986:351-352; Marcus 1993:157-163). Given the average distance for star-wars 
between primary sites, these same data can also be used to suggest that hege- 
monic control (cf. Hassig 1992a:58) and/or tribute collection could extend be- 
yond the territorial limit and that a successful polity could collect tribute from an 
area approaching 30,000 km?. 


CONCLUSION 


Combining archaeological and epigraphic information with practical logistic 
considerations leads to a much more complete interpretation of the ancient Maya 
political landscape than do considerations of a single data base. This conjoined ap- 
proach not only supports the regional state model and differentiation of emblem 
glyph sites into primary capitals and border centers, but also provides additional 
information for considerations of the number and size of Maya political units. 

Based on the 60 km marching distance (Hassig 1992b:85) one would expect 
successful independent Maya polities to have capitals located greater than 60 km 
from each other. It is in fact possible to discern from the combined archaeological 
and epigraphic records that certain sites were always focal centers and were ge- 
nerally separated from each other by a distance greater than 60 km. Other sites 
with their own emblem glyphs, which were located between the focal centers, were 
often placed in a hierarchical situation to one of these focal sites; these border si- 
tes exhibit variable histories —at times dependent to a nearby focal center, at times 
independent, and at times even engaging in star-wars with other border sites. 

Using war events recorded between major Maya cities of the Late Classic era, 
it is possible to extrapolate an average polity size as having been in the neigh- 
borhood of 8,000 to 9,000 km? The spatial proxemics involved indicate that the- 
re must have been a limited number of potential Classic Maya polities in existence 
at any one time —estimated at no more than two dozen independent major poli- 
ties for the entire Maya lowlands. Because of the military distance involved, it is 
unlikely that any of these polities ever directly controlled a territorial area 120 km 
distant or a territorial extent of 45,000 km? —twice the potential military mar- 
ching distance of any single capital. It is also likely that this 120 km distance was 
the maximum distance permitted for effective collection of tribute in the Classic 
Maya world. Thus, the landscape of Late Classic Period polities was probably 
analogous to that known ethnohistorically from the Late Postclassic Northern low- 
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lands —at least in terms of relative polity size and relative spatial distribution. If 
and how larger political units emerged in the Late Classic lowlands remains a 
matter for future research. Before proceeding to such considerations, however, we 
need first to re-think our distinctions between alliance, hegemony, and territorial 
control as well as the mechanisms that would be necessary to ensure a long- 
term polity size that was greater than the 60 km marching distance. 
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La investigación sobre la organización política de las Tierras Bajas mayas ha 
producido una gran cantidad de trabajos, generados desde variados enfoques fun- 
damentados por distintas disciplinas, y con propuestas resultantes de modelos in- 
terpretativos en ocasiones contrapuestos. En la presente exposición vamos a abor- 
dar cuatro aspectos de la discusión, con objeto de enriquecer el debate. Algunas de 
las reflexiones son necesariamente preliminares, meros apuntes sacados de discu- 
siones más complejas y aún inacabadas, pero que deseamos reflejar por escrito 
aquí, tomándonos la licencia de pensar en voz alta. Estos aspectos que queremos 
comentar se refieren a (a) la terminología utilizada en la discusión de la unidad po- 
lítica básica maya; al tema de (b) las relaciones de subordinación entre las distin- 
tas unidades políticas; a (c) la necesidad de un enfoque no sólo maya, sino también 
mesoamericano del problema; y a (d) la redefinición de los objetivos que deben 
plantearse las dos principales disciplinas en juego, la Epigrafía y la Arqueología. 


MODELOS DE ORGANIZACION POLITICA MAYA CLASICA 


La organización política de los mayas del Clásico ha recibido una gran aten- 
ción en estos años, de manera que su percepción se ha ido transformando a me- 
dida que avanzaban las investigaciones. Pero un elevado grado de confusión 
acompaña a estas elaboraciones cada vez más sofisticadas, ya que los modelos 
propuestos no suelen integrar los logros obtenidos en las diversas disciplinas 
que estudian el Clásico, sino que se sostienen de manera unilateral en la Arqueo- 
logía, la Epigrafía o en la Etnohistoria !. Además, tales aproximaciones responden 


! La integración disciplinaria se hace en este caso vital: es cierto que la Arqueología«iene serias res- 
tricciones para conocer la naturaleza de las instituciones políticas y la extensión de los estados; pero tam- 
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a las diferentes posiciones de la teoría antropológica (esquemas locacionales, 
funcionalistas, materialistas o estructuralistas). Con los matices propios de su 
particular posicionamiento, éstas confluyen en torno a dos concepciones básicas 
(Fox et al. 1996): 


1. Los mayas construyeron formaciones hegemónicas a gran escala, orga- 
nizadas en torno a un poder centralizado (Chase y Chase 1996a). 

2. Las hegemonías mayas fueron pequeñas, con escasa centralización polí- 
tica (Demarest 1992; Houston 1993). 


Ambas posturas se han planteado desde hace décadas?. Los análisis de patrón 
de asentamiento en el valle de Belice (Willey et al. 1965) y las investigaciones del 
Tikal Project definieron jerarquías de asentamiento (Bullard 1960); y la aplicación 
de modelos geográficos a la distribución de los sitios (Flannery 1972; Hammond 
1972), diseñó una sociedad compleja y variada. Tales esquemas locacionales se 
relacionaron con el tamaño de los sitios y el número de los grupos de patio para 
establecer grandes estados regionales (Adams y Jones 1981; Turner, Turner y 
Adams 1981)?. 

La arqueología ha definido patrones regionales en el registro arquitectónico, 
artifactual y artístico de los grandes centros, así como rasgos que sostienen una or- 
ganización estatal centralizada: sistemas de terrazas y campos elevados, vías de 
comunicación, defensas, etc. Estos estados incluyen sitios populosos, extensos te- 
rritorios y organizaciones jerárquicas? 

La epigrafía se incorporó más tarde al análisis de este tipo de temas?. Marcus 
(1973, 1976) combinó los estudios locacionales del asentamiento con la distribu- 
ción de ciertos Glifos Emblema (GE) y los matrimonios de elite, para llegar a la 
conclusión de que las Tierras Bajas del sur se dividieron en estados regionales di- 


bién lo es que los datos epigráficos sólo son fiables para la segunda mitad del Clásico Tardío y son muy he- 
terogéneos según las regiones, y algunos no tienen el suficiente contraste. Por otro lado, los intentos de al- 
gunos investigadores (Freidel 1992; Schele y Freidel 1990) de trasladar instituciones clásicas hacia el Pre- 
clásico Tardío a partir de análisis iconográficos se están criticando en la actualidad (Sanz 1997). 

? El tamaño de los sitios y el número de inscripciones permitieron proponer a Morley (1924: 272) que 
Tikal y sus centros asociados formaron una ciudad-estado y que todos los mayas pertenecieron a un Viejo 
Imperio entre el 300 y el 900 d.C. Más tarde Thompson (1954: 7) pensó que este paisaje político estuvo 
fragmentado en pequeñas ciudades estado. 

3 El tamaño de los sitios se consideró un rasgo guía para establecer hegemonías y territorios políticos, 
un método que, si bien criticado por algunos epigrafistas (Houston 1993: 3), permite conclusiones que con- 
cuerdan con los actuales defensores del estado unitario. 

4 Esta posición está avalada por investigadores que han realizado trabajos en grandes centros (Adams 
1986; Folan 1992; Chase y Chase 1994, 19963); mientras que aquellos que han orientado sus estudios ha- 
cia centros más pequeños optan por hegemonías reducidas muy descentralizadas (Fash 1991; Demarest 
1993; Ball 1993; Laporte 1996). Culbert (1988, 1991: 140-144, 1992) ha integrado información arqueo- 
lógica y epigráfica para defender la existencia de hegemonías amplias. ' 

5 Las propuestas sobre el Glifo Emblema de Berlin (1958) y Barthel (1968), y los avances de Pros- 
kouriakoff (1964) sobre el contenido histórico de las inscripciones, originaron este nuevo enfoque. 
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rigidos desde poderosas capitales (Fig. 1)%. Con posterioridad, Marcus (1993) ha 
elaborado un modelo dinámico basado en documentación etnohistórica, arqueo- 
lógica y epigráfica en que diferentes jerarquías de asentamiento coexistieron en el 
Postclásico de maneras complementarias y a menudo en permanente conflicto, 
protagonizando momentos de expansión y contracción política similares a los 
existentes en el Clásico Tardío”. 

Si bien se detecta cierto grado de indefinición a la hora de inclinarse por la 
formación de estados regionales (Fig. 2) (Adams 1986; 1990; Folan 1992), o cen- 
tralizados (Chase y Chase 1996a), ambos grupos consideran que la estructura or- 
ganizativa del estado se basa en el control del medio ambiente y de la economía, 
más que en la ideología y el parentesco?. Estos modelos han sido criticados des- 
de diferentes puntos de vista, en particular porque no explican la incapacidad de 
los mayas de formar poderosos estados de conquista, tales como los existentes en 
el Centro de México, Los Andes o Mesopotamia?. 

En la actualidad, los modelos de descentralización política tienen gran acep- 
tación. Nuevas consideraciones sobre la naturaleza del GE han llevado a Mathews 
(1985, 1988, 1991) a establecer que éste es sinónimo de independencia política. 
La aplicación de los polígonos Thiessen a la distribución de sitios con GE ha he- 
cho emerger un patrón de territorios independientes que se puede cifrar entre 60 y 
70, de ámbito mucho más reducido que los sugeridos por los promotores del es- 
tado regional (Fig. 3)". , 

Este paisaje político descentralizado se ha argumentado desde una amplia 
variedad de modelos, pero el Estado Segmentario y el Territorio Galáctico han ob- 
tenido más éxito (Schele y Freidel 1990; Demarest 1992; Houston 1993) ''. Con 
diferencias pequeñas, estos esquemas rechazan la existencia de una autoridad cen- 


é Houston (1993: 5-6) y Stuart (1993: 324-327) han criticado la ausencia de contraste epigráfico en las 
propuestas de Marcus. 

? Esta nueva visión concede mayor flexibilidad a las estructuras políticas que la defendida en 1976, 
pero las somete a principios similares a los del Clásico (Houston 1993: 8). 

$ Las capitales de las organizaciones centralizadas tuvieron densas poblaciones que fueron mantenidas 
por complicados sistemas de subsistencia con control estatal. Incluyen además diferencias sociales, ocu- 
pacionales y económicas, y segmentos burocráticos dedicados a la administración de la ciudad y el terri- 
torio, con clases intermedias emergentes (Chase, Chase y Haviland 1990; Chase y Chase 1996b). Una po- 
sición diferente a la mantenida por aquellos que se inclinan por modelos descentralizados (Fox 1977; 
Sanders y Webster 1988). 

2 Caracol, Tikal, Calakmul y tal vez otros estados pueden haber alcanzado una estructura estatal uni- 
taria, pero se consideran excepciones de vida muy corta (Demarest 1996: 823). 

10 Marcus (1993) ha criticado la incapacidad de este esquema a la hora de discernir entre la importan- 
cia política que pudo alcanzar Calakmul o Tikal o estados mínimos como Cancuén. 

' Como modelos descentralizadores, incluyen elementos de otros esquemas como el estado feudal 
(Adams y Smith 1981), las relaciones de patrón-cliente (Sanders 1981; de Montmollin 1989), la existencia 
de ciudades estado similares a las de la antigua Grecia (Hammond 1991), o el Modelo de Entidades Polí- 
ticas Análogas defendido por Renfrew y Cherry (1986) para la Grecia Clásica y aplicado al área maya por 
Sabloff (1986) y Freidel (1986). Otros aplican la Teoría de Lugar Central y el Modelo de Gravedad para lle- 
gar a consecuencias similares (Ball y Taschek 1991; Leventhal 1992; Laporte 1996). 
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Fic. 1.a.— Capitales regionales mayas en el 731 d.C. 
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Fic. 1.b.— Capitales regionales mayas en el 849 d.C. (según Marcus 1976: Figs. 1:10 y 1:11). 
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Fic. 2.—Estados regionales del Clásico Tardío (según Adams 1986b). 


tral y burocrática, de ahí que el poder político fuera de una capital sea muy limi- 
tado (Southall 1988; Tambiah 1977). La autoridad es carismática y ritual, y los 
centros menores alcanzan alto nivel de autonomía, considerándose imágenes re- 
duplicadas de la capital. Por estructura interna, se favorece el cambio de alianzas, 
añadiéndose o separándose segmentos del estado, que es flexible, débil y fluctúa 
en tamaño. También estos modelos han sido criticados, en especial porque no ex- 
plican cómo en sitios de alta población y jerarquías sociales que participan en la 
estructura del estado, el poder depende de manera exclusiva del parentesco, el ri- 
tual y la ideología "?. 

El enfrentamiento tiene connotaciones teóricas: los esquemas materialistas 
contemplan poderes basados en el control de la ecología y la economía, con es- 
trategias políticas más estables y un papel importante en la coerción, de modo que 
una de sus consecuencias básicas es la expansión territorial, centros con densas 
poblaciones y estabilidad política. Los esquemas estructuralistas y simbolistas —se 
basen en las estructuras de parentesco como principio organizativo (McAnany 
1995), o en el fundamento ideológico y carismático del poder (Demarest 1992)— 
se inclinan por una organización política más inestable, sometida a procesos 
continuos de expansión y contracción político-económica, con centros de po- 
blación ocupados por un número más reducido de individuos, en los que se fa- 
vorecen las funciones rituales sobre aquellas de orden administrativo (Fox 1977). 

Nuevas lecturas e interpretaciones de los textos glíficos realizadas en estos úl- 
timos años han permitido a Martin y Grube (ms 1994a, ms 1994b, 1995) proponer 
desde la Epigrafía una nueva visión —que compartimos ampliamente— de territo- 
rios multi-estado con hegemonías políticas que incorporan otras más pequeñas. 
Estas nuevas evidencias epigráficas sostienen la formación de macro-estados, que se 
han identificado al menos para Tikal y Calakmul. En muchos aspectos la estructura 
interna de estas hegemonías coincide con la existente en el estado segementario, 
pero a la vez contempla sistemas políticos de gran escala, territorialmente hegemó- 
nicos, con una administración más centralizada y una jerarquía política semirígida 
para el Clásico Tardío, mediante la cual unos cuantos centros primarios controlaron 
parte de las tierras bajas (ver Houston, s.f.: 6 para una posición más matizada). 


SOBRE LA TERMINOLOGIA 


En la discusión de la organización política de las Tierras Bajas mayas en 
época Clásica siempre ha sido un problema referirse a las unidades básicas que 


12 Chase y Chase (1996a) opinan que estas reconstrucciones no contemplan los procesos históricos y la 
variabilidad cultural de la sociedad maya en el tiempo y en el espacio. Asimismo critican la utilidad de los 
linajes segmentarios para definir la organización política maya, dada la existencia universal de la seg- 
mentación como un principio estructural en las sociedades humanas. 


38 


componen el paisaje político. Expresiones que han sido manejadas habitualmen- 
te, como unidades políticas (political units), estados mayas (Maya states) o [en- 
tidades] políticas (polities), no son adecuadas por su imprecisión; otras, como [en- 
tidades] políticas igualitarias (peer polities), ciudades-estado (city-states), estados 
segmentarios (segmentary states) o estados galácticos (galactic states), no nos pa- 
recen convenientes por incorporar al término básico de análisis una fuerte carga 
interpretativa. ¿Cómo podemos referirnos a estas unidades políticas mayas sin 
ambigüedad y sin que estudios subsiguientes provoquen la obsolescencia de la ter- 
minología? Quizá debemos empezar por preguntarnos cómo llamó el propio 
maya clásico a estas unidades políticas objeto de debate. 

Durante el periodo Clásico, desde al menos el siglo Iv d.C., se utilizó en los 
textos glíficos el término ahaw (AHAW, a-AHAW, AHAW-wa, a-AHAW- 
wa, a-ha-wa) para referirse a la máxima autoridad de gobierno (Lounsbury 1973; 
Mathews y Justeson 1984; Mathews 1985, 1991). El adjetivo k’u(l), «sagrado» 
(Ringle 1988), que a finales del Clásico Temprano se comenzó a anteponer al tí- 
tulo ahaw no introdujo un nuevo tipo de cargo distinto al de ahaw, sino que 
sólo añadió al título un calificativo —equivalente a no, «grande», en la expresión 
chontal canoahaula, «nuestro gran rey» (Smailus 1975: 25). El hecho de que no 
encontremos accesiones al k'u(1) ahawlel sino siempre al ahawlel, con indepen- 
dencia de si el que accede lleva el título de k’u(l) ahaw o ahaw, hace que nos in- 
clinemos a considerar que ahaw es el término básico y k'u(I) ahaw uno derivado 
que tiene que ver con la evolución histórica de la concepción de la institución del 
ahaw a lo largo del periodo Clásico (vid. Houston y Stuart 1996). 

Podemos suponer la continuidad del término ahaw durante el periodo Post- 
clásico, dado que en las fuentes coloniales también el título ahaw sigue mante- 
niendo la misma significación de máxima autoridad. En los léxicos coloniales en- 
contramos el término akaw traducido invariablemente como «rey» o «señor» ”. 
Por ejemplo, en la crónica chontal conocida como los Papeles de Paxbolón, de 
comienzos del siglo xvii, la palabra ahau sirve para nombrar a la máxima autori- 
dad en el gobierno, siendo normalmente traducido como «rey». En este sentido, 
en un interesantísimo caso de traducción y equiparación de títulos indígenas, el es- 
criba chontal es muy claro cuando emplea el término ahau no sólo para referirse 
a la autoridad suprema chontal, sino también para referirse a otras autoridades su- 
premas, como al tlahtoani mexicano, Cuauhtemoc: 


ta yaix me abi ayan quahtemuc ahau tzayal tupat tali ta mexico caix abi uthanbel tuba a 
paxbolonacha ahau acathanihi («allí estaba entonces el rey Cuauhtemoc, quien había ve- 
nido con él [Cortés] de México. Le dijo a Paxbolonacha, el rey, que ya nombré») 
(Smailus 1975: 56). 


? Choltí ahau, «señor» (Morán s.f.); chontal ahau, «rey», (Smailus 1975: 127); proto-cholano *ajaw, 
«rey, señor» (Kaufman y Norman 1984: 115); Yucateco ahau, «rey o emperador, monarca, príncipe o gran 
señor» (Arzápalo 1995: 7). 
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Del mismo modo, cuando los españoles imponen su gobierno a los chontales, és- 
tos empiezan a referirse al rey de Castilla como el ahau, pasando a denominarse 
el antiguo ahau indígena gouernador. Así, el monarca castellano —por entonces 
Felipe II, 1567 es la fecha a la que se asocia la referencia— es nombrado como 
canoahaula Su magestad, «nuestro gran rey, Su Magestad» (ibid.: 25). 

También entre los itzáes que se mantuvieron independientes durante buena 
parte de la Colonia el término ahaw servía para designar la máxima autoridad: 


«Aquí escribió el general Amézquita un papel al capitán Juan Díaz, diciéndole había 
llegado allí [a la laguna Petén Itzá], con bastante gente, y que los seguían mayor núme- 
ro, que quedaba atrás acuartelada, y que de Guatemala, por haberla él pedido se le re- 
mitía muchísima; que le avisase lo que pasaba, y viniese la respuesta luego, que le 
quedaba aguardando. 

(.../...) Este papel miraba, no sólo a que le recibiese el capitán Juan Díaz, si estuvie- 
se en la isla, sino también a que le viese el ajao, rey o cacique principal de aquellos bár- 
baros (...)» (Villagutierre 1985: 349); 

«(...) y todos los indios les instaban pasasen a la isla diciendo: Ajao, ajao, señalán- 
dosela y las canoas en que fuesen, y lo mismo hacían los de las canoas, que estaban en la 
laguna (...)» (ibid.: 350) "4. 


Si el término ahaw, «rey, señor», es el título que ostenta la máxima autoridad 
de gobierno, los términos cholanos ahawlel y ahawil o el yucatecano ahawlil son 
los que designan al gobierno mismo y a la unidad política gobernada. Existe 
evidencia escrita de la utilización en el Periodo Clásico de los términos ahawlel 
(AHAW-le-le, AHAW-?le, AHAW-le) y ahawil ? (AHAW-li) (Mathews y Jus- 
teson 1984: 229-231; Bricker 1986: 104-105). En los léxicos coloniales, el tér- 
mino cholano ahaulel es traducido como «señorío», «reino» o «dominio», por 
ejemplo en chontal (Smailus 1975: passim), idéntico significado que conserva en 
la cognada yucateca ahaulil, «reino, imperio o monarquía» (Arzápalo 1995: 8). La 
relación entre el título del que gobierna, ahaw, y la entidad gobernada, ahawlel o 
ahawlil, es sumamente estrecha. El ahaw gobierna el ahawlel, y expresa la acce- 
sión a dicho gobierno mediante las expresiones hok’ah ta/ti ahawlel, chumlah ta/ti 
ahawlel, chumwan ta/ti ahawlel o b'uchwan ta/ti ahawlel (atestiguadas glífica- 
mente) y chumwanix ta ahaulel (documentada en la crónica chontal): el ahaw sur- 
ge o se sienta en el ahawlel, el «reino» o «señorío», como indicación de la ex- 
presión «empezar a reinar». 


14 Los acontecimientos se sitúan en marzo de 1696, un año antes de la conquista de Tayasal por Mar- 
tín de Ursa. 

5 Las diferencias entre ahawlel y ahawil son dialectales. Ahawlel es la forma común cholana; ahawil 
refleja posiblemente la forma cholana oriental. Aunque también una posible transcripción de AHAW-li po- 
dría ser ahawli[1], la forma yucatecana, otras evidencias lingúísticas apuntan a una adscripción cholana de 
los textos en los que se documenta (i.e. Dos Pilas, Panel 7). 
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La relación entre título de gobierno (ahaw) y entidad gobernada (ahawlel) 
es tan estrecha que, por ejemplo, desde el momento en que los chontales pasan 
a ser controlados por la Corona española, la autoridad indígena ya no es un 
ahau que gobierna un ahaulel, sino un governador que está al frente de un go- 
vernadoril. El título ahau, como hemos visto, se reserva para el rey castellano. 
Obsérvese la diferencia que existe entre las expresiones que describen el 
acceso al gobierno de Paxtún y el acceso al gobierno de su sucesor, don Luis 
Paxua: 

chumvanihix ta ahaulel paxtun uch'ochocal uppenel paxbolonacha («entró [sic, “se 


sentó”] en el gobierno Paxtún, el hermano menor, hijo de Paxbolonachá») (Smailus 


1975: 74); 

xach uchuntelli ta gouernadoril don luis paxua uppenel pachimalahiix («entonces se sen- 
tó [sic, “se sienta"] en gobierno don Luis Paxua, un hijo de Pachimalahix» (ibid.: 92- 
93). 


Desde el periodo Clásico y, al menos, hasta finales del siglo xvii, los mayas de 
las Tierras Bajas, con independencia de su filiación lingüística, denominaron 
con una palabra común, ahaw (ahaw, ahau, ajau, ajao), a la máxima autoridad en 
el gobierno 5, y emplearon un mismo término cognado, ahawlel o ahawil —en 
ámbito lingüístico cholano— y ahawlil —en ámbito lingüístico yucatecano—, 
para designar a la entidad política gobernada por un ahaw. Proponemos, por 
todo ello, la utilización del término ahawlel para referirnos a las unidades políti- 
cas mayas "". Su traducción como «reino, señorío» es adecuada, y su utilización 
fue general en las Tierras Bajas mayas, constituyendo la entidad política básica 
durante el periodo Clásico, y perviviendo incluso durante los periodos Postclási- 
co y Colonial. Consideramos que la utilización de la terminología indígena es más 
correcta desde el punto de vista histórico, permitiéndonos referirnos a ella de la 
misma manera que lo hicieron los propios mayas. La utilización de ahawlel se 
presta a menos equívocos, contando con un término que permite resistir el paso 
del tiempo con independencia de los cambios que se produzcan en la interpreta- 
ción. Es decir, ahawlel se mantendrá inmutable, aunque se modifique su catego- 
rización y definición, bien sea porque se constate su evolución en el tiempo y su 
diferenciación en el espacio, bien porque cambie la interpretación que se haga de 
ellas en el seno de la investigación. 


16 Entre los mayas del norte de Yucatán, el título ahaw podía aparecer equiparado al de halach uinic. 

17 Escogemos la variante cholana ahawlel para referirnos a las unidades políticas mayas por ser el tér- 
mino documentado en más contextos: es la expresión más común en las inscripciones del periodo Clásico, 
se halla también en la crónica chontal de comienzos del siglo xvn, y está, asimismo, presente en los códi- 
ces conservados. Por supuesto, en zonas donde presumiblemente o con seguridad se hablaran idiomas de fi- 
liación yucatecana el término empleado sería su cognado ahawlil. En cualquier caso, ahawlel —cholano—, 
su variante ahawil, y ahawlil —yucatecano— significan lo mismo. 
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LAS RELACIONES DE SUBORDINACION ESTATAL 


La subordinación de unos ahawob” a otros, si bien había sido sospechada des- 
de siempre, no ha tenido confirmación epigráfica hasta hace relativamente poco 
tiempo. Los dos pilares sobre los que descansa la nueva fuente de interpretación 
epigráfica son las expresiones yahaw, «el ahaw de» (Houston y Mathews 1985) y 
la expresión ukahi/uchabhi, «a causa de», «por la mediación de» o «bajo la su- 
pervisión de» (Schele 1982; N. Grube, en Schele y Grube 1994: 17-18; Martin y 
Grube ms 1994a; Houston, com. pers. 1996). A partir de la sistematización de este 
material epigráfico, Martin y Grube (ms 1994a) han interpretado en clave políti- 
ca de subordinación las expresiones yahaw —considerándolas como referencias 
explícitas en las que un ahaw se reconoce subordinado a otro ahaw—, combi- 
nándolas con las expresiones ukahi/uchabhi asociadas a los eventos de accesión 
de un ahaw al gobierno de su ahawlel, identificando de este modo a los respon- 
sables últimos que supervisaron dichos acontecimientos, y señalando su posición 
de supremacía política. 

Imperios (empires), esferas políticas (political spheres), redes de alianza 
(alliance networks), imperios hegemónicos (hegemonic empires), superestados 
(super-states) o superpoderes (super-powers) son algunos de los términos em- 
pleados en la literatura especializada para nombrar estos casos en los que se 
constata o sugiere que uno o más ahawlelob” están de alguna manera subordina- 
dos a un ahawlel superior o, mejor, dado el carácter personal de estas subordina- 
ciones (Stuart 1992; Houston 1993), los casos en que se constata que uno o más 
ahawob' están de alguna manera subordinados a un ahaw superior. El alcance y 
características de esta subordinación, la extensión de estos complejos de subor- 
dinación y la identificación de los ahawlelob” que actuaron de superpoderes en un 
momento dado son cuestiones abiertas, sometidas aún a fuerte debate (vid. supra). 

A diferencia de los términos mayas ahaw y ahawlel, los cuales hemos visto 
que nombran respectivamente la máxima autoridad de gobierno y la unidad polí- 
tica gobernada, no han sido identificados por el momento dos términos mayas 
equivalentes que sirvan para nombrar el rango del que ocupa la posición jerár- 
quica superior en una relación de subordinación, ni el concepto de complejo po- 
lítico que comprende ahawlelob’ subordinados '*. No obstante, hay títulos en las 
inscripciones que apuntan a que los mayas clásicos tenían conciencia de la exis- 
tencia de estas realidades supraestatales y de esta jerarquización, aunque no pue- 
dan considerarse expresiones generalizadas. Por ejemplo, en Yaxchilán, Yaxun 
Balam IV empleó el título de k’u(l) ahaw ahaw (k’u-AHAW-AHAW-wa), 


13 Curiosamente, tampoco en el centro de México existen términos para denominar inequívocamente 
estos conceptos. Si bien al gobernante mexica se le podía denominar huey tlahtoani, «gran tlahtoani» o 
«gran rey», no existió un término para nombrar lo que los investigadores del área suelen llamar imperio 
(Carrasco 1996: 30). 
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«sagrado rey de reyes» (Dintel 41, E3), e /tsamna B'alam II, su sucesor, se decía 
ucha’an b’olon ahawlel (u-CHAN-B’OLON-AHAW-le, u-CHAN-B'OLON- 
AHAW-le-le), «el dueño de innumerables reinos» (Estela 21, pG6-pH6, y Estela 
24, pC1-2). En este mismo sentido, el propio título genérico de los ahawob' de 
Calakmul, yukom kun (yu-ku-o-ma/KUN-na) (Martin y Grube ms 1994a), «el 
aglutinador de sitios» !?, es también sugerente e indicativo ?. 

Aunque indudablemente la asociación del calificativo k’u(l), «sagrado», al tí- 
tulo ahaw a finales del Clásico Temprano (Houston y Stuart 1996) es indicio de la 
existencia de una modificación en la concepción de la realeza entre los mayas clá- 
sicos, y el hecho también de que podamos constatar la asociación de este califi- 
cativo a los títulos de los ahawob' de los sitios más importantes, no hay, sin em- 
bargo, consistencia en considerar como ha sido apuntado que todo k’ul ahaw 
ocupa siempre el nivel superior en las pirámides de subordinación o que todo 
ahawlel esté exclusivamente gobernado por un k’u(l) ahaw?!. Hay constancia 
también de que los k'u(1) ahaw entran en relaciones de subordinación de al menos 
hasta tres escalones (Martin y Grube ms 1994a, ms 1994b): Chak B'1.. Ak, k'u(I) 
ahaw de Arroyo de Piedra-Tamarindito, se declara yahaw de Itsamna K'awil, 
k'u(l) ahaw de Dos Pilas (Houston y Mathews 1985), quien, a su vez, probable- 
mente es yahaw del yukom kun, k'u(1) ahaw de Calakmul (B'alah Chan K'awil, 
padre y antecesor en el reino de Itsamna k'awil, sí lo fue y así lo reconoció en la 
Escalera Jeroglífica 4 de Dos Pilas (Houston 1993: 108); no hay evidencias de que 
en esa época Dos Pilas hubiera salido de la esfera política de Calakmul). 

Queda pendiente de dilucidación la cuestión de la verdadera entidad del títu- 
lo chakte’/kalomte’ y de su derivado chakte'il/kalomte 'il, título al que los mayas 
aparentemente otorgaron una supremacía por encima del ahaw y del ahawlel, al 
menos en la primera mitad del Clásico Temprano (vid. Fahsen 1995). Hacia el fi- 
nal del Clásico Temprano esta figura parece vaciarse de contenido efectivo. Los 
reyes de Tikal del Clásico Tardío trataron de recuperar y revitalizar el título, 
presentando la accesión de sus reyes no al ahawlel, sino al chakte’il/kalomte’il 
—aunque ellos siguieron llevando el título de «sagrados reyes de Tikal». Es evi- 
dente que la figura del chakte’/kalomte’ evolucionó a lo largo del tiempo. 


19 B. MacLeod fue quien sugirió la traducción de yukom kun como «el aglutinador de sitios», de yuk, 
«juntar, aglutinar», más el agentivo -om (en carta a S. Martin, 1993). 

20 Cabe preguntarse acerca de la veracidad de estos títulos en el sentido de si son meras figuras retó- 
ricas de la propaganda política o si realmente sirvieron para describir una realidad llena de contenido. Los 
títulos mencionados de Yaxchilán sólo aparecen en los textos de dicha ciudad, y las menciones foráneas a 
esos gobernantes no los utilizan. Sólo el título yukom kun fue asociado a los ahawob” de Calakmul fuera de 
los propios textos de Calakmul. Pero con la información disponible no podemos considerar, desde luego, 
que fueran expresiones que terminaran generalizándose e instituyéndose como títulos supremos. 

21 Es de destacar la mención en Yaxchilán a la captura de un sahal del ahaw de Wak'ab', por Yaxun 
B'alam IV (Stuart y Houston 1994). En este caso —como sospechamos de los demás—, la composición in- 
terna en sahalatos de un ahawlel cuyo ahaw no está asociado con el calificativo k’u(1), «sagrado», es similar 
al de los ahawlelob' gobernados por ahawob” que sí lo ostentan. 
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A falta, por el momento, de un término indígena apropiado para definir la re- 
alidad del fenómeno que nos ocupa, y basándonos en la aplicación del modelo de 
imperios hegemónicos (Luttwack 1976) por parte de Martin y Grube (ms 1994b) 
al área maya, sugerimos utilizar la palabra hegemonía —-uno de los diversos tér- 
minos empleados por Martin y Grube— para denominar estos casos en los que se 
detecta una subordinación de uno o más ahawob” con sus respectivos ahawlelob” 
a otro ahaw que ocupa el nivel superior en la escala de subordinación. 

A diferencia de las otras expresiones utilizadas —imperios, redes de alianza, 
imperios hegemónicos, superestados y superpoderes—, las cuales fueron acuña- 
das para definir fenómenos de supraordenación en su último nivel, como los en- 
cabezados por Tikal y Calakmul, el término hegemonía que aquí sugerimos em- 
plear permite englobar toda aquella relación de subordinación que pueda 
detectarse entre los ahawob' y sus ahawlelob' en cualquier época y a cualquier ni- 
vel. La subordinación de unos ahawob” a otros fue consustancial a la dinámica de 
relación de los ahawlelob' mayas en todas sus épocas, y a niveles inferiores a los 
usualmente considerados. Ya hemos mencionado el caso del probable triple nivel 
en la subordinación de Arroyo de Piedra, Dos Pilas y Calakmul, el cual apunta 
inequívocamente a la existencia de redes más complejas de subordinación. 

Muchos de los ahawlelob' considerados primarios —como pueden ser la 
mayoría de los reflejados en el ya clásico mapa de Mathews (1988: Fig. 11- 
10)—, a partir de los cuales se alcanzan las cabezas líderes de las grandes hege- 
monías, constituyen ya, cuando menos, un primer escalón de estas hegemonías. 
En realidad, el mapa de Mathews refleja la distribución geográfica de los ahaw- 
lelob' clásicos —cuyos ahawob' ostentan el calificativo de «sagrados»— que se 
pueden asociar con yacimientos arqueológicos conocidos, no el total de ahawle- 
lob” que existieron ni en ése ni en otros momentos durante el periodo Clásico. Si 
nos fijamos, por ejemplo, en las inscripciones de Yaxchilán, tenemos que, de las 
veinte referencias seguras a otros ahawlelob”, sólo siete de ellas pueden ser ubi- 
cadas en el mapa —la propia Yaxchilán, Piedras Negras, Lacanhá, Bonampak, Ti- 
kal, Motul de San José y Calakmul—, las otras trece referencias no pueden ser 
identificadas con ninguno de los muchos sitios que permanecen sin nombre en las 
Tierras Bajas —Yaxchilán-2, Lakamtun, B'uktun, Wak'ab', Man, Sa..huk”, Cho- 
pa’, Uchan, Nax, etcétera. 

¿Qué significa esto? Primero, que el paisaje político de distribución de los 
ahawlelob' es todavía más fragmentado de lo que se había supuesto (a partir de 
los datos de Yaxchilán, la cifra de entre sesenta y setenta ahawlelob' debería mul- 
tiplicarse por tres); segundo, que en virtud de otras evidencias, podemos suponer 
que muchos de estos sitios mencionados en Yaxchilán no eran realmente inde- 
pendientes, sino que estaban subordinados a la hegemonía local o regional de 
Yaxchilán o de otros ahawlelob' vecinos, con independencia de si Yaxchilán per- 
tenecía o no a su vez a otra hegemonía superior, Piedras Negras, Tikal o Calak- 
mul, como ha sido sugerido para diversas épocas (vid. Schele y Grube 1994, 
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1995, passim). Lo que puede atribuirse al funcionamiento interno de un ahawlel 
puede confundirse con la existencia de una hegemonía a menor escala. Por ejem- 
plo, Yaxchilán, como ahawlel, se organiza territorialmente, supongamos, en sa- 
halatos —Laxtunich, Sitio R, La Pasadita (Schele y Freidel 1990), centros de- 
pendientes gobernados por personajes del rango de sahal. Pero, al mismo tiempo, 
Yaxchilán no sólo sería la cabecera de esos centros que integran territorialmente 
su ahawlel, sino también la cabecera de una hegemonía que agrupa ahawlelob’ 
subordinados. 

Estas hegemonías clásicas son similares a otros ejemplos documentados en 
tiempos posteriores, como la hegemonía K'iche' y las hegemonías de Chichén 
Itzá y Mayapán (Simon y Grube ms 1994a, ms 1994b), o como la hegemonía 
chontal de los siglos xiv/xv y xvi o la hegemonía itzá en El Petén de Guatemala 
desde al menos el siglo xvi hasta el xvn, aunque en estos casos podamos equipa- 
rar la posición de los ahawlelob' centrados en Itzamcanak y en Tayasal con los 
centrados en el periodo Clásico en Tikal y Calakmul, en cuanto a la importancia 
y entidad de las respectivas hegemonías (Lacadena y Ciudad s.f.). Pero, tal y 
como se desprende claramente de las fuentes de época colonial, no hay un único 
ahawlel chontal, del mismo modo que tampoco hay un sólo ahawlel —ahawlil— 
itzá; ni las dinastías de Paxbolon y Canek’ son las únicas dinastías de ahawob’ en 
sus respectivas regiones: 


«Y que antes que le enviase a dar esta embajada, lo comunicó su tío el Rey Canek 
con los cuatro reyes (...) ; y que uno de los cuatro reyes, sujetos al Canek, tuvo ya dis- 
puesta su venida (...)» (Villagutierre 1985: Libro VI, Cap. 4). 

«Preguntóle el general si había mas rey que el en aquellas tierras. A lo que dijo que 
él era solamente el rey y señor natural de ellas, Y replicándole que cómo, si era así, se le 
daba también título de rey al Quincanek. Satisfizo con decir que a todos sus sacerdotes 
se les llamaban reyes y que a éste por serlo y el mayor y primero de todos ellos, primo 
suyo, le llamaban rey, pero que él solo era el legítimo y verdadero rey y señor. 

Preguntóle si aquel señorío le había heredado de sus antepasados. Y que como ha- 
bia dicho don Martin Can, que habia cuatro reyes no siendo mas que el solo el señor na- 
tural (...)» (ibid., Libro VIII, Cap. 16). 

«Que aquel petén o isla grande de los Remedios siempre y hasta la entrada del ge- 
neral don Martin de Ursúa, había sido gobernado de cuatro reyes y cuatro caciques, 
quienes tenían sus parcialidades distintas y copiosas en número de gente como era la 
parcialidad del rey Canek: que este era entre ellos como emperador; porque dominaba 
sobre todos los demás reyes y caciques que en su lengua llaman Batabob y que era la 
parcialidad mayor y mas numerosa de todas» (ibid. Libro IX, Cap. 3). 


HACIA UN ENFOQUE MESOAMERICANO DEL PROBLEMA 


Pese a la distancia temporal, las similitudes entre las Tierras Bajas mayas del 
periodo Clásico y otras regiones de Mesoamérica han sido traídas a colación en 
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varias ocasiones (Marcus 1992, 1993; Martin y Grube ms 1994a; ms 1994b; 
Houston s.f.; 1997). La equiparación entre el altepetl o tlahtocayotl del centro de 
México con el ahawlel maya nos parece acertada (Houston s.f.), del mismo 
modo que otra serie de importantes rasgos compartidos, como la intervención de 
los señores supremos en el establecimiento en el poder de los señores subordina- 
dos (Martin y Grube ms 1994a, ms 1994b) o como la importancia en la interac- 
ción política interestatal de los intercambios matrimoniales (Marcus 1992; Palka 
1996). 

En esta ocasión, quisiéramos subrayar y ampliar algunos de estos rasgos, 
centrándonos en informaciones procedentes del centro de México —extraídas de 
Carrasco (1996) — como evidencia de la participación de ambas áreas, el centro 
de México y el área maya, en un mismo sistema de organización e interacción po- 
lítica que fue común a Mesoamérica durante largo tiempo: 


m La organización política básica es el altepetl o tlahtocayotl en el Centro de 
México, y el ahawlel en las Tierras Bajas mayas, gobernadas respectiva- 
mente por el tlahtoani y el ahaw, términos que pueden ser equiparados (vid. 
supra). 

m La accesión al rango de tlahtoani sólo se realiza por herencia de sangre. 
Sólo por esta herencia, alguien puede acceder al gobierno del tlahtocayotl. 

m La subordinación política es personal y directa, pudiendo presentar distin- 
tos niveles de jerarquización ”. 

m La victoria militar de un gobernante sobre otro no implica nunca la disolu- 
ción del reino vencido y su incorporación al reino vencedor, ni la adopción 
por parte del vencedor del título de tlahtoani del reino vencido. Por ejem- 
plo, el tlahtoani de Tenochtitlan no adoptó en ningún momento el título de 
tlahtoani de uno solo de los reinos vencidos pese a las bien conocidas y 
consolidadas «conquistas». 

B La derrota implica normalmente la inclusión del vencido en una hegemonía 
liderada por el gobernante vencedor, la cual consiste fundamentalmente en 
una red de tributación que tiene como destino el reino del vencedor y la su- 
peditación de los intereses políticos de los vencidos a los intereses políticos 
del vencedor, principalmente en política exterior. La derrota no tiene por 
qué implicar necesariamente cambios en el gobierno del reino vencido. Es- 
tos cambios dependerán de la voluntad de colaboración y aceptación del 
nuevo estado de cosas por parte del gobernante vencido. 


22 Queremos destacar la similitud entre el ejemplo de los tres niveles de subordinación apreciados en- 
tre Calakmul, Dos Pilas y Arroyo de Piedra —los tres regidos por un k”u(1) ahaw— (Martin y Grube ms 
19942) y los tres escalones de subordinación entre Tlacopan, su subordinada directa Cuauhtitlan y los su- 
bordinados de ésta, Toltitlan, Tepotzotlan, Huehuetocan, Otlazpan, Tepexic, Tzompanco y Citlaltepec, quie- 
nes «tenían sus propios gobernantes también con el título de rey (tlatoani)» (Carrasco, 1996: 284-285). 
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m El grado de control del superior jerárquico sobre el subordinado es variable, 
dependiendo de las distancias, la importancia estratégica del subordinado 
para los intereses del supraordinado y la facilidad o dificultad ofrecida en el 
establecimiento y mantenimiento de la subordinación. 

B Las hegemonías no se heredan. Pese a la extendida afirmación de que los 
mexica heredan el imperio tepaneca tras la derrota de Azcapotzalco, la 
realidad es que los mexica tuvieron que empezar desde cero. 


La consecuencia inmediata de este posicionamiento y de la constatación de estos 
rasgos comunes en el sistema de organización política —los puntos antes destacados 
podrían estar describiendo perfectamente la realidad maya clásica— es nuestro fir- 
me convencimiento de que no pueden ser explicadas ambas áreas de Mesoamérica 
en virtud de procesos y modelos teóricos diferentes. Si la tesis de la organización im- 
perial propuesta para el centro de México funciona (Carrasco 1996), debería fun- 
cionar también para los mismos fenómenos apreciados en las Tierras Bajas mayas; 
si el modelo de estados segmentarios propuesto para las Tierras Bajas mayas fun- 
ciona (Houston 1993; s.f.), tendría que servir también para describir la realidad cen- 
tro-mexicana. La comparación del área maya con la Europa antigua generó la peer 
polity maya; su comparación con fenómenos africanos y asiáticos ha generado el 
segmentary state maya. Consideramos que es preciso buscar un modelo explicativo 
en el contexto cultural mesoamericano que sea capaz de dar sentido a las semejanzas 
advertidas y que son compartidas por áreas de distinta filiación étnica, lingúística y 
cultural. La mención hecha por Martin y Grube (ms 1994b) del modelo de imperios 
hegemónicos constituye una buena base para futuras discusiones. 

El tipo de organización político-territorial que presentan las dos zonas —el 
área maya y el centro de México— es demasiado parecido como para poder 
aceptar que puedan alcanzarse resultados excesivamente diferentes en su inter- 
pretación. No cabe duda de que el divorcio que existe en la interpretación de las 
distintas áreas de Mesoamérica está motivado por los planteamientos y la forma- 
ción diferente de sus investigadores, así como por las características de sus fuen- 
tes de información: en el centro de México es el texto escrito, colonial funda- 
mentalmente, y la metodología histórica los que imperan en la tradición 
investigadora, mientras que en el área maya, pese a la incorporación del conteni- 
do de los textos escritos a la interpretación de la realidad socio-política, son la Ar- 
queología y la Antropología las que ofrecen el principal caudal metodológico. 


EPIGRAFIA Y ARQUEOLOGIA MAYAS: 
RECONSIDERANDO OBJETIVOS 


El acceso que desde finales de los años cincuenta se ha ido paulatinamente te- 
niendo al contenido de los textos políticos (Berlin 1958; Proskouriakoff 1960) ha 
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ido desplazando a la Arqueología del papel protagonista que había mantenido en 
el suministro de datos para la explicación de la organización política maya del pe- 
riodo Clásico. Dos de los paradigmas en cuyo establecimiento más ha contribui- 
do la epigrafía son, por una parte, la identificación de los ahawlelob” mayas 
(Mathews 1985, 1988, 1991), su organización interna (Stuart 1985; Houston 
1993) y sus relaciones externas (Mathews y Schele 1991), y, por otra, la afirma- 
ción sobre firmes evidencias de la existencia de redes de subordinación de unos 
ahawlelob' a otros (Martin y Grube ms 1994a). 

Cuando hemos dirigido la vista desde el área maya al vecino centro de Méxi- 
co no hemos podido dejar de sorprendernos de la extraordinaria similitud existente 
entre ambas regiones en lo que a organización e interacción política se refiere. 
Pero si sorprenden las similitudes, también —hemos señalado— sorprenden las 
tradiciones historiográficas tan distintas que han venido describiendo una y otra 
región en lo que a interpretación de esa organización política se refiere, sobre todo 
cuando salimos del ámbito del altepetl o el ahawlel para adentrarnos en la des- 
cripción de la realidad supraestatal y en la interpretación y traducción a modelos 
explicativos del tipo de vínculos de subordinación existentes: tradicionalmente, el 
centro de México engendra imperios donde el área maya ha terminado engen- 
drando un paisaje de entidades políticas igualitarias o estados segmentarios. 
Como hemos apuntado, estamos convencidos de que no es más que un problema 
de interpretación, profundamente influenciado por la diferencia en el tipo y con- 
tenido de las fuentes de ambas áreas (Martin y Grube ms 1994b) y el enfoque que 
tradicionalmente se viene haciendo, desde la Etnohistoria y la Historia en el cen- 
tro de México, y desde la Arqueología y la Antropología en el área maya. 

Si comparamos dos fuentes indígenas prehispánicas, una procedente del cen- 
tro de México y otra del área maya, como la Piedra de Tizoc y la Escalera Jero- 
glífica 5 de Yaxchilán (Fig. 4), vemos que las dos ofrecen una información prác- 
ticamente idéntica. Ambos monumentos sirven para glorificación y ensalzamiento 
de los éxitos militares de un rey, registrando una sucesión de conquistas realizadas 
por la cabeza política del reino, el tlahtoani de Tenochtitlan en el primer caso, Ti- 
zoc, y el k'ul ahaw de Yaxchilán, Itsamna B'alam II, en el segundo. En ambos ca- 
sos el nombre de los monarcas está escrito glíficamente, el del tlahtoani Tizoc 
como TIS-xo, y el del ahaw Itsamna B'alam II con su nombre, ITSAMNA- 
B”ALAM-ma, o con algunos de sus muchos títulos. También en ambos casos la 
temática es repetitiva, referida a una relación de victorias militares: el artista 
mexica escogió la iconografía para representar la acción —la conquista o captu- 
ra—, representando al tlahtoani Tizoc agarrando por el cabello a los vencidos, si- 
guiendo un patrón de representación común en Mesoamérica; en el monumento 
maya, por su parte, la acción ha sido expresada verbalmente, mediante la expre- 
sión chu-ka-ha, chuhkah, «fue capturado». Ambos monumentos ofrecen la mis- 
ma información: quién, qué y a quién —y, el monumento maya, con la asociación 
explícita de fechas precisas a los eventos, además, cuándo. 
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Fic. 4.a.—Piedra de Tizoc (según Marcus 1992: Fig. 11.10). 


¿Por qué entonces tanta diferencia en la interpretación de ambas áreas? Porque 
en el centro de México se cuenta con otra muy importante información comple- 
mentaria: la información tributaria, que es la que nos habla del después de la vic- 
toria y de algunas de sus consecuencias; la que ha permitido que se pudiera hablar 
desde hace mucho tiempo en el centro de México de un sistema de organización 
supraestatal. En el área maya sólo recientemente se ha reconocido la existencia de 
referencias a tributación en la iconografía y en los textos glíficos —gracias sobre 
todo al trabajo aún inédito de D. Stuart—, pero son por el momento, desgracia- 
damente, demasiado puntuales como para integrar un cuerpo suficiente de datos ni 
siquiera para uno solo de los ahawlelob’ mayas. Existen algunas representaciones 
iconográficas y menciones glíficas de entrega de bienes que han sido interpretados 
como tributo, como mantas, plumas de quetzal y pieles de jaguar, frijoles, o pe- 
queños objetos manufacturados (vid. Houston s.f.; Taube 1992; Wald y Le Fort 
1995), y hasta una interesantísima referencia puntual en Bonampak a sacos o car- 
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Yaxchilan: Drawings: Yax H.S. 5: HS 5 


Cages 


EIN DAY Aen VA Ae IES 
B9 oo e 


HS.sa 


Yaxchilan H.S. 5 ALL 36 - 174 5a + 5b 
Fic. 4.b.—Escalera Jeroglífica 5 de Yaxchilán (según dibujo de I. Graham, Graham 1982: 179, 181). 


gas de cacao (D. Stuart, mencionado por Houston en Miller 1997). Pero lamen- 
tablemente no tenemos ningún tipo de relación, por breve que sea, que nos ofrez- 
ca la cuantía de los bienes tributados o recibidos por un ahawlel determinado o 
una lista de los ahawlelob” que tributan a un ahawlel hegemónico en un momen- 
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to dado. Desgraciadamente —parafraseando a Houston (ibid.)—, no hay un Có- 
dice Mendoza en el área maya. Es la ausencia de un corpus de información equi- 
valente al Códice Mendoza o a la Matrícula de Tributos en el área maya la que ha 
hecho, por ejemplo, que las victorias militares de unos ahawob” sobre otros no ha- 
yan sido interpretadas como «conquistas» sino prácticamente como simples con- 
frontaciones de casi irrelevantes consecuencias, que sólo excepcionalmente lle- 
garon a perturbar ese paisaje general de reinos en equilibrio. 

Podemos preguntarnos si sólo con textos como la Piedra de Tizoc o la prime- 
ra parte del Códice Mendoza los aztequistas hubieran podido sustentar la tesis del 
imperio mexica, o se enfrentarían con nuestros propios problemas de no poder se- 
guir —o no atrevernos a ello— más allá de la mera constatación de una victoria 
militar, sin otras evidencias que permitan saber si la conquista se consolidó, si se 
tradujo en un flujo de tributos hacia la capital y cuánto tiempo duró la subordi- 
nación del vencido. Porque aunque tenemos en los textos mayas reconocimientos 
expresos de subordinación en un momento dado, no tenemos otros datos que se- 
ñalen su continuidad en el tiempo: sabemos, por ejemplo, que B'alah Chan K'a- 
wil, k'u(1) ahaw de Dos Pilas, en un momento dado, se declara yahaw del k’u(l) 
ahaw de Calakmul (Houston 1993), pero ignoramos si sus sucesores renovaron 
esa subordinación, e incluso, si B'alah Chan K'awil, el propio gobernante que re- 
conoce la subordinación, la mantuvo siquiera un día después de la fecha que se 
asocia al reconocimiento de la misma. 

Los textos jeroglíficos mayas, si bien explícitos y prolijos en ciertos aspectos, 
son tremendamente lacónicos para otros asuntos. La Epigrafía tiene que explorar 
nuevas interpretaciones y explotar nuevas fuentes de información, como el análi- 
sis profundo de los hiatos, los interregnos, las apariciones súbitas de ahawlelob” en 
el registro epigráfico que en un periodo corto de tiempo erigen monumentos pú- 
blicos, etcétera. También tiene que aprender a interpretar otras posibles informa- 
ciones de las que se puede deducir un comportamiento determinado de ciertos 
ahawlelob' respecto a otros, comportamientos que pueden interpretarse en térmi- 
nos de alianza o subordinación por la existencia de una colaboración necesaria en 
asuntos de política exterior. Nos referimos aquí, por ejemplo, a la necesaria cola- 
boración de Itzán con Dos Pilas, cuando éste último ahawlel atacó El Chorro y 
Yaxchilán (Houston 1993): dado que la secuencia de campañas indicada por la 
cronología señala la dirección del ataque primero a El Chorro y luego a Yaxchilán, 
las tropas de Dos Pilas tuvieron que atravesar necesariamente el territorio contro- 
lado por Itzán. La epigrafía también tiene que aprender a deducir la información no 
evidente, tratando de distinguir la alianza de la subordinación, o infiriendo otros 
patrones a partir del análisis del discurso —como los excelentes resultados inter- 
pretativos del trabajo de Chinchilla y Houston (1992) respecto a la retórica pre- 
sente en los respectivos textos de los sahales de Piedras Negras y Yaxchilán. 

Nuestra pregunta tiene que ser ahora cómo suplir esa segunda parte que nos 
falta del Códice Mendoza, qué metodología interpretativa seguir, qué disciplina 
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explotar para obtener la información que requerimos. Conociendo las limitaciones 
temáticas de la Epigrafía, es preciso extraer esa información de la Arqueología, 
que en el área maya cuenta con un enorme caudal de datos. Si los hiatos pueden 
comenzar a ser interpretados en términos de dificultades políticas o de subordi- 
nación política, ¿qué porción del material arqueológico es el que debemos estudiar 
para identificar la constatación de esta nueva situación y reconocer al protagonista 
hegemónico y las características específicas de la subordinación? 

Estamos convencidos de que el registro arqueológico proporciona algunos pa- 
sajes de esa página del Códice Mendoza, aunque no de manera explícita y sí bas- 
tante enmarañada por un ingente volumen de información. El problema, pues, se 
instala en el ámbito de la inferencia y de la metodología a aplicar en los nuevos 
estudios; y sin duda en la integración disciplinar (Culbert 1992). 

¿Qué huella dejan las hegemonías en la historia humana? Cuando anexionan 
territorios étnica, lingüística y culturalmente distintos las evidencias son claras: la 
romanización, la Colonia española... Cuando surgen en regiones uniformes desde 
el punto de vista étnico, lingüístico y cultural, la tarea es más complicada; pero 
cuando se produce esta homogeneización y además no existe anexión territorial, 
su reconocimiento es de gran dificultad. Aunque en el sur de las Tierras Bajas se 
detectan diferencias culturales a lo largo del Clásico, somos incapaces por ahora 
de asimilarlas con seguridad a hegemonías políticas determinadas. 

¿En qué términos establecemos la naturaleza de una hegemonía si una victo- 
ria militar no implica la incorporación de un territorio? Si no hay tal asimilación 
¿tiene que haberla desde un punto de vista cultural cuando no existe cambio en 
sus estructuras político-administrativas? ¿cómo la detectamos? No queda más re- 
medio que plantear preguntas concretas al resgistro arqueológico para establecer 
las relaciones tributarias que se derivan de una subordinación política —ya sea de- 
bida a una victoria militar o a un tratado establecido en términos diplomáticos: 
¿Qué huella deja el presunto matrimonio de la señora de Cancuén y el Gobernan- 
te 3 de Dos Pilas? Tal vez alguna cerámica, algún objeto personal, o ropas iden- 
tificativas de su lugar de origen..., la arqueología no ha diseñado aún análisis de 
tanto detalle, pero estudios controlados en ambas ciudades pueden determinar 
cuestiones de este tipo. 

¿Qué evidencias materiales pueden sugerir que tal gobernante alcanzó el po- 
der bajo la supervisión de tal otro o que le venció tras un enfrentamiento militar? 
La existencia de productos y patrones culturales alóctonos en un sitio o región da- 
dos ha sido tradicionalmente interpretada en términos muy vagos como influencia 
cultural; en ocasiones, ésta se ha considerado propia de relaciones de intercambio 
en las que ciudades y territorios son considerados en un plano de igualdad que 
mantienen relaciones simétricas. Pero si observamos el registro arqueológico 
desde la óptica de la organización política y lo hacemos confluir con la docu- 
mentación epigráfica e iconográfica, podremos contribuir con más rigor al esta- 
blecimiento de subordinaciones o alianzas políticas, muchas de ellas mantenidas 
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asimétricamente. Aunque hoy seamos bastante incapaces de determinar qué tri- 
butos y en qué cantidad llegan a los centros hegemónicos del Clásico —la ma- 
yoría de ellos pudieron ser de carácter perecedero—, hemos de plantearnos si mu- 
chos de los objetos estimados alóctonos en un sitio han sido tributados o 
comerciados; en este sentido, sería de interés elaborar una lista de bienes suscep- 
tibles de ser tributados, tratar de buscarlos en el registro arqueológico e interpre- 
tarlos a la luz de estas nuevas necesidades, reevaluando la información existente, 
muchas veces amparada bajo una etiqueta de influencia cultural. 

El registro arqueológico responde fundamentalmente sólo aquello que le pre- 
guntamos. Si estas preguntas no se han hecho en el pasado, es muy posible que la 
información esté oculta en las muchas aristas de que consta; afortunadamente hoy 
día los textos escritos proporcionan un panorama de relaciones políticas que en 
cierta medida centran el sentido de nuestra exploración. Por ejemplo, si somos ca- 
paces de conocer las sedes concretas de gobernantes particulares —su palacio y su 
templo— y de determinar las modificaciones que introdujeron en una ciudad a lo 
largo de su mandato (Schele y Mathews s.f.), y detectamos los objetos que utili- 
zaron, estaremos en condiciones de establecer su origen y darles una explicación 
histórica. Los trabajos que han realizado Reents-Budet, Bishop y MacLeod (1993) 
sobre las cerámicas elitistas resultan de gran interés para determinar la naturaleza 
de las relaciones sociopolíticas interterritoriales ?. 

También la planificación de los centros y de los grupos en un sitio o una re- 
gión ^, semejanzas en arquitectura, en el sistema funerario, en el patrón de asen- 
tamiento o en cada una de las categorías de la cultura, son útiles para completar 
esa página cuyo armazón histórico es propuesto por la Epigrafía. Pongamos un 
ejemplo: la arquitectura maya ha sido tradicionalmente analizada desde una óptica 
estilística y técnica y, en menor medida, funcional, pero se puede considerar 
desde otra vertiente e informar sobre la cuestión que nos ocupa en este ensayo. 
Los investigadores del Proyecto Petexbatún han detectado que la calidad cons- 
tructiva de los edificios elitistas de Dos Pilas no fue muy buena”, quizás debido 


B Análisis de activación neutrónica aplicados a las pastas de cerámicas elitistas encontradas en contexto 
arqueológico, y la identificación de estilos individuales resultan de gran ayuda para la definición de hege- 
monías políticas. Por otra parte, el establecimiento de variedades estilísticas o formales puede interpretar- 
se en clave de relaciones tributarias, las cuales no se detectan hoy en día por los ceramólogos, más orien- 
tados a definir unidades de análisis con una función crono-espacial y tipológica. 

2 Algunos arqueólogos han utilizado el paisaje construido como rasgo guía para determinar la es- 
tructura política en territorios donde la escasez de textos se ha paliado con análisis de patrón de asenta- 
miento (de Montmollin 1995; Ashmore s.f.; Laporte 1996). 

25 Los rellenos de las plataformas, estructuras y plazas estuvieron formados por grandes piedras suel- 
tas, sin tierra ni argamasa. Los edificios fueron recubiertos con piedras pequeñas talladas por un solo lado, 
y el estuco se utilizó en capas muy superficiales. Igualmente, los edificios abovedados son escasos (Valdés 
y Suasnávar 1992). Por contra, la arquitectura elitista de Tamarindito y Arroyo de Piedra —que tenían po- 
der dinástico desde el Clásico Temprano—, fue más compleja y requirió mayor gasto energético, utilizan- 
do rellenos más sólidos y piedras mejor talladas que en Dos Pilas y sus centros subordinados. 
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al rápido desarrollo de la ciudad tras sus victorias sobre otros centros de la región. 
Entre el 650 y el 760 este patrón arquitectónico es común en el área y documen- 
ta una realidad de expansión política diseñada por los textos escritos. En la misma 
línea podemos comentar aspectos relativos a la planificación de los espacios pú- 
blicos y los grandes edificios: L5-1 de Dos Pilas y la Estructura 6 de Arroyo de 
Piedra reduplican el espacio formal en que se instalan, y son estructural, formal y 
quizás funcionalmente similares *°. Tales confluencias deben ser observadas des- 
de la óptica de la dominación política de Dos Pilas. De la misma manera, la de- 
rrota de esta ciudad por Tamarindito y Arroyo de Piedra acarrea sensibles altera- 
. ciones ”. 

Esta valoración política de la arquitectura y del uso del espacio en el Petex- 
batún puede resultar una opción al análisis de las tradiciones y los patrones cul- 
turales y contribuir —de la misma manera que los estudios sobre cerámica men- 
cionados— al conocimiento de la formación de hegemonías políticas. 
Planteamientos concretos sobre objetivos de orden político ayudarán, pues, a 
contestar cuestiones particulares que servirán de complemento a metodologías de 
gran valor como el estudio de los patrones de asentamiento. 

Las aproximaciones recientes son cada vez más capaces de identificar el ori- 
gen y la duración de las hegemonías políticas mayas. La arqueología practicada en 
Caracol ha detectado cambios en la planificación urbana, en la integración del te- 
rritorio y en el aparato ideológico a inicios del Clásico Tardío %, los cuales pu- 
dieron tener su origen en las victorias militares sobre Tikal (562 d.C.) y Naranjo 
(631 d.C.) Chase y Chase (1994: 3-4). Pero de la misma manera que determina el 
inicio de una hegemonía la Arqueología puede analizar la decadencia de los po- 


?6 L5-1 (Demarest et al. 1991) es una pirámide situada al Este de la Plaza Mayor de Dos Pilas que no 
sostiene ningún templo; fue confeccionada con una mampostería de baja calidad, y en su interior alberga- 
ba posiblemente el entierro del Gobernante 2. La Estructura 6 de Arroyo de Piedra presenta características 
similares, lo que ha llevado a Escobedo (1993) a suponer que en su interior está enterrado Chak B'i... Ak, 
sobrino del Gobernante 2, de quien pudo emular el patrón funerario. 

21 Después del 760 la arquitectura de la región es de superior calidad y los espacios públicos de las ciu- 
dades perdedoras cambian en profundidad, amurallándose (Demarest 1993). Sin embargo, el paisaje cons- 
truido es diferente en las ciudades vencedoras: Tamarindito y Arroyo de Piedra no tienen cambio arqui- 
tectónico ni construyen murallas, reflejando un nuevo equilibrio en la región. En Ceibal se altera en 
profundidad la función de los grupos elitistas (Smith 1982; Willey 1990). 

28 Hacia el 650 d.C. Caracol y su periferia se distribuyó por 117 km? y aglutinó una población de 
115.000 a 150.000 individuos (Chase y Chase 1994; 19962). Los textos sugieren que desde esta cabecera se 
controló un vasto dominio de entre 7.000 y 12.000 km? (Chase y Chase 1991). Los cambios referidos in- 
cluyen la decadencia del Grupo E, que había organizado el ritual desde el Preclásico (Chase y Chase 1995), 
y el énfasis en el culto a los antepasados y a las dinastías reales con la planificación de espacios que siguen 
un Patrón de Plaza 2 (Becker 1971). Contrasta la explosión de PP2 en Caracol, donde cerca del 65% de los 
grupos lo incluyen (Chase y Chase 1994), con su inexistencia en Calakmul (Fletcher et al. 1987), bajo cuya 
hegemonía pudo prosperar Caracol. La distribución de tumbas y ofrendas elitistas en el epicentro y la pe- 
riferia de Caracol, sancionan esta transformación (Chase y Chase 1996c). 
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deres en el Clásico: los hiatos epigráficos ?, hace unas décadas considerados 
culturales y generales para el sur de las Tierras Bajas (Willey 1974), se relacionan 
hoy con etapas de dificultades políticas en un sitio o región particular, que no tie- 
nen por qué arrastrar un dramático declive cultural y económico. 

El tiempo transcurrido entre el 550 y el 700 d.C. en Tikal puede servir como 
ejemplo: la ausencia de monumentos con textos escritos se ha explicado en clave 
de inestabilidad política que concluyó con la entronización de un gobernante 
procedente del Sureste *° (Coggins 1975; Jones 1991). El descubrimiento del Al- 
tar 21 de Caracol documentó esta situación inestable y las influencias de Caracol 
en los contextos elitistas tikaleños, al comentar la victoria de esta ciudad sobre Ti- 
kal en el año 562 (Chase 1991; Houston 1991)?!. 

En décadas pasadas la mayoría de los arqueólogos han justificado las conclu- 
siones sobre el hiato enunciadas por la Epigrafía, pero en los 90 ha cambiado el 
panorama interpretativo de Tikal (Coe 1990; Laporte y Fialko 1995; Jones 1996); 
de manera que la arqueología rechaza un hiato cultural, y prefiere considerar 
una etapa de cambios que desembocan en el Clásico Tardío. Tanto es así que Coe 
(1990: 846) no puede identificar una prolongada y dramática decadencia ni la lle- 
gada de nueva gente con los datos estratigráficos de la Acrópolis del Norte, y con- 
sidera las transformaciones en el Estadío 5 (600-700 d.C.) como propias de la 
transición del Clásico Temprano al Tardío. 

Esta valoración se extiende a la Plaza Este, donde Jones (1996:81-84) ha su- 
gerido que el siglo vi es un periodo de cambio arquitectónico y funcional que 
anuncia cultos propios del Clásico Tardío. El Estadío 5 (625-725 d.C.) tiene una 
gran actividad constructiva que indica un fuerte gasto energético en esta y otras 
áreas de la ciudad *?. No se detecta tampoco ningún declive dramático ni injeren- 
cias extranjeras. 


2 Caracol tiene un hiato escriturario entre la Estela 21 de 9.13.10.0.0 y el Marcador 3, la Estela 11 y el 
Altar 23 de 9.18.10.0.0, una etapa que coincide con los gobernantes A y B de Tikal, lo que ha llevado a que 
algunos investigadores (Chase 1991) estimen que tal declive se debe al nuevo esplendor de Tikal. Textos de 


násticas continúan, a la vez que la alta población se mantiene y no se nota ningún declive en el centro (Cha- 
se y Chase 1987: 61). 

30 Estas dificultades políticas se infieren de la destrucción de monumentos, un parón en la expansión y 
el cambio arquitectónico elitista, la escasa construcción pública, la construcción de sistemas defensivos, el 
decrecimiento de policromía en rellenos y basureros elitistas, la escasez de enterramientos de status y de ce- 
rámicas y bienes lujosos importados en tumbas y ofrendas, la austeridad en la parafernalia de los señores re- 
presentados en estelas y la decadencia de los centros secundarios del señorío de Tikal, como Uaxactun. 

31 Estos elementos fueron establecidos por Coggins (1975) para los entierros 72, 23, 24 y 200 y se de- 
notaban por las cerámicas, el entierro de una mujer (Ent. 72) —poco habitual para Tikal pero común en Ca- 
racol—, dientes incrustados, el plano y disposición del recinto funerario, la acumulación de cerámicas en la 
pared norte, la decoración con pintura roja en las claves de bóveda (Ent. 24) y el uso de obsidiana y pe- 
dernal quebrados asociados a las tumbas (Chase y Chase 1996c). 

32 Incluyen la construcción de un juego de pelota coronado con un edificio de columnas cilíndricas y 
decorado con paneles jeroglíficos con una fecha 1 Ahaw que marca el final del katun 9.10 (633 d.C.), un 
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También en Mundo Perdido los cambios ocurridos en tiempos Ik (550-650 
d.C.) anuncian el Clásico Tardío; y de nuevo éstos no son dramáticos ni constatan 
una profunda decadencia (Laporte y Fialko 1995; Laporte 1997 comunicación 
personal) *. En este grupo y en La Herradura los índices de construcción y con- 
tenidos de ofrendas evidencian una situación económica similar a la de siglos an- 
teriores; las técnicas constructivas muestran continuidad y los entierros tienen 
ofrendas que rivalizan con los de etapas anteriores. 

En definitiva, la Arqueología puede determinar cuándo fue introducido un ras- 
go en un sitio o región, de dónde proviene, cómo afectó a otros centros de su en- 
torno político, durante cuánto tiempo y en qué medida y, de esta forma, argu- 
mentar sobre el origen y la evolución de una hegemonía política. Ahora bien, para 
responder a estas preguntas la investigación no solo ha de realizarse en las cabe- 
ceras, sino en los sitios dependientes, controlando contextos y registros similares 
en cada uno de ellos. Sin duda alguna, planteando preguntas concretas y adecua- 
das al registro arqueológico podremos dotar de contenido a los enunciados histó- 
ricos que nos proporciona la Epigrafía. 


CONCLUSIONES 


De los textos jeroglíficos y de las fuentes coloniales se desprende que desde el 
periodo Clásico hasta finales del siglo xvi, los mayas de las Tierras Bajas Ila- 
maron ahaw a la máxima autoridad de gobierno, y ahawlel —y sus cognados, se- 
gún zonas lingüísticas— al gobierno mismo y a la unidad política gobernada. Por 
la generalización y uso prolongado del término ahawlel proponemos su utilización 
en la discusión sobre organización política para nombrar las unidades políticas 


edificio radial con iconografía teotihuacana (5D-43) que Carlson (1991: figs. 13a, 13i) ha relacionado con 
cultos a la guerra y el sacrificio, las primeras galerías del mercado y las calzadas que desembocan en ella, 
etc. Este impresionante programa constructivo coincide con la renovación de los pisos en la Acrópolis del 
Norte y la Gran Plaza, con la construcción de 5D-32-1 y los templos 5D-25 y 5D-27, y con las primeras 
versiones de 5D-20 y 5D-21 en la Acrópolis del Norte y las masivas terrazas de la Plaza Este que la sepa- 
ran de la Acrópolis Central (Jones 1991: 116). Aunque no disponemos de un estudio actualizado de este es- 
pacio elitista, posiblemente también se remodeló, como manifiestan las estructuras 5D-57, 5D-52-2, 5D-54- 
2, 5D-61 y 5D-58 (Harrison 1970: Tabla 1). Desconocemos la fecha exacta de tal impulso constructivo, 
pues hay dudas de si se realizó en tiempos de Escudo Calavera como señala la estratigrafía del Piso 1 —y 
se corrobora con la estratigrafía de Acrópolis del Norte, la construcción de 5D-33-1 hacia en 650 d.C. (Coe 
1990: 880; Tabla 1) y las terrazas de la Acrópolis Central— o si se llevó a cabo en tiempos de su hijo, el 
Gobernante A, siguiendo un esquema más epigráfico (Jones 1991, 1996: 83; Schele y Mathews s.f.: 45-46). 

33 La función de Complejo de Ritual Público no se abandona en Manik 3b, aunque entre el 550 y el 650 
se cerró como espacio ritual, se cubrió el sacbe que une Mundo Perdido con la Acrópolis del Norte y se 
produjeron remodelaciones en su interior y en las plazas Norte, Oeste y Sur. La construcción de 5C-53-2 
con talud-tablero, un diseño radial y su decoración con símbolos de mariposa y de Tlaloc, remiten a cultos 
a la guerra y al sacrificio como ocurría en la Plaza Este (Laporte 1993: 304-313). 
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mayas objeto de estudio, sustituyendo otros términos más ambiguos como uni- 
dades políticas, entidades políticas o estados mayas. 

Como ha sido sugerido en los últimos años (Martin y Grube ms 1994a, ms 
1994b, 1995), los ahawlelob' mayas —mucho más numerosos de lo que se había 
sospechado previamente—, lejos de constituir un mosaico horizontal de estados 
igualitarios y equilibrados se agruparon en una estructura tridimensional de he- 
gemonías que podían existir en varios niveles de subordinación y jerarquiza- 
ción. La existencia de estas hegemonías no ha de verse como un fenómeno pun- 
tual o excepcional, sino consustancial a la dinámica de la interacción política de 
las Tierras Bajas mayas en todas sus épocas, en todas sus regiones y a todos los 
niveles, no sólo limitada a las pirámides de subordinación en su nivel más alto. 

La mayoría de los rasgos que podemos reconocer en los ahawlelob' mayas y 
en las hegemonías en que se integran tienen un sorprendente paralelismo en el al- 
tepetl o tlahtocayotl del centro de México del Postclásico Tardío y su sistema de 
subordinación —preferimos evitar el término imperio—, mejor conocidos. Estos 
paralelismos, que —insistimos— queremos subrayar y ampliar más allá de la 
mera referencia comparativa, hacen que consideremos firmemente que los mo- 
delos explicativos propuestos para el área maya inspirados en fenómenos del 
Viejo Mundo —ciudades estado, entidades políticas igualitarias, estados seg- 
mentarios— no sirven mientras no integren los fenómenos observados en las 
otras regiones vecinas de Mesoamérica; y viceversa, el modelo imperial centro- 
mexicano no es válido si no explica al mismo tiempo fenómenos análogos docu- 
mentados en el área maya. El estudio separado de ambas —y otras— áreas ha 
sido producto de la distinta tradición y formación académica de los investigado- 
res, no de la constatación de la existencia de realidades diferentes. El modelo in- 
terpretativo que se proponga finalmente deberá ser capaz de explicar sin diso- 
ciarlas las realidades maya y mesoamericana (Simon y Grube ms 1994b) como 
manifestaciones de un mismo fenómeno de organización política que debe con- 
siderarse como otro rasgo más común a Mesoamérica. 

La Epigrafía y la Arqueología mayas se enfrentan al reto de reorientar sus es- 
trategias y sus métodos de extracción e interpretación de datos para obtener la in- 
formación que todavía falta. La interdisciplinariedad se hace ahora más necesaria 
que nunca, dado el carácter complementario que tienen las fuentes tratadas por 
ambas disciplinas. La Epigrafía y la Arqueología mayas deben depurar sus me- 
todologías y ampliar sus fuentes de información con el planteamientio de nuevos 
casos y la elaboración de nuevas hipótesis interpretativas. 
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ICONOGRAFIA, SIGNIFICADO, IDEOLOGIA: 
PROBLEMAS Y CUESTIONES EN LA INTERPRETACION 
ACTUAL DEL ARTE MAYA 


Luis T. SANZ 
Universidad Complutense de Madrid 


«There is, however, admittedly some danger that icono- 
logy will behave, not like ethnology as opposed to ethno- 
graphy, but like astrology as opposed to astrography» (Pa- 
nofsky 1955: 32). 


INTRODUCCION 


Es parte de cierto conocimiento local que los estudios de arte maya han con- 
seguido un protagonismo más que evidente dentro de los confines de la mayísti- 
ca. Lo que otrora servía como mera ilustración de un concepto con connotaciones 
etnocéntricas de «civilización», ha pasado ahora a convertirse en una subdisci- 
plina en toda regla, que goza de un nivel académico de producción más que des- 
tacable y al cual además hay que suponer una evolución creciente en los años ve- 
nideros. 

Gran parte de estos trabajos se centran en lo que en los términos de la historia 
del arte tradicional se conoce como iconografía. Bajo esta rúbrica se encubren tra- 
bajos de toda índole, que fluctúan entre la taxonomía, el discurso y la interpreta- 
ción: desde los que aspiran a la disección de la imagen maya en sus unidades sig- 
nificativas constituyentes —los cuales, de alguna manera, sólo guardan interés 
para los verdaderos especialistas en la materia—, hasta los que indagan en el va- 
lor de esta producción artística en términos culturales amplios; son este último 
tipo de estudios los que, sin duda alguna, reciben la mirada más atenta por parte 
tanto del resto de disciplinas que componen la mayística como del público en ge- 
neral. Bien puede decirse que, en el contexto pragmático de la interpretación ar- 
queológica, son los estudios de la imagen como elemento cultural los que hacen 
que el arte deje de ser del interés exclusivo de los historiadores del arte. 
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No cabe duda que la iconografía es uno de los discursos más poderosos de la 
historia del arte occidental. A través de su centramiento en categorías como sig- 
nificado y contenido, la iconografía ha supuesto una manera de explorar aspectos 
concretos de los objetos artísticos que bajo la órbita del formalismo habían con- 
seguido poca consideración en la disciplina. Es quizá este semblante de la icono- 
grafía como método para la extracción de información de objetos aparentemente 
áfonos lo que la transforma en una herramienta de inmenso valor. Este es espe- 
cialmente el caso cuando tratamos con la producción artística de las sociedades 
que han venido a catalogarse como «sociedades antiguas» o «antiguas civiliza- 
ciones» las categorías liminales que, ya desde los primeros momentos del evolu- 
cionismo, surgieran como nudo de enlace entre las peyorativamente consideradas 
«sociedades primitivas» y la magnificada cultura occidental. En este caso, la 
iconografía se transforma en una práctica académica cuyo objetivo es extraer in- 
formación de algunos aspectos culturales que, según la mayoría de opiniones en 
arqueología, muestran poca o ninguna visibilidad en la aridez del registro arqueo- 
lógico. 

El estudio del arte maya no es ninguna excepción a esta regla: al margen de 
los análisis estrictamente iconográficos, la visión del arte maya como sistema cul- 
tural promete ofrecernos una visión más humana, menos «materialista», de la cul- 
tura maya. Por lo general, la iconografía aparece representada como una ventana 
conceptual a través de la cual podemos observar el contenido y los fundamentos 
de aspecto tan polifacéticos como su arcana cosmovisión, su pensamiento, ideo- 
logía y/o religión —términos que, para muchos practicantes de la iconografía 
maya, tienden no sin peligro a inscribirse como sinónimos. 

Sin embargo, una mirada detallada arroja ciertas sombras sobre tan entusiás- 
tico panorama. Quizá el más importante de ellos sea la falta de reflexión teórica y 
la carencia de autocrítica que impregna el campo en su conjunto. De hecho, des- 
de la obra de Kubler (1969) no ha habido intento explícito de revisar la disciplina, 
ni cierta introspección que al menos dé cuenta de las metodologías, los objetivos, 
los procedimientos y los principios organizativos sobre los que la interpretación 
iconográfica se asienta. Este hecho resulta ser aún más que sorprendente si aten- 
demos a ciertos desarrollos críticos que han tenido lugar en la teorías contempo- 
ráneas del arte, los cuales suponen, en muchos aspectos, un ataque directo o tan- 
gencial —o, al menos, una problematización— a muchos de los presupuestos y de 
las funciones de la interpretación iconográfica tradicional. 

La visibilidad de los criterios teórico-metodológicos y su revisión crítica 
constante son, en nuestra opinión, fundamentales para el correcto funcionamien- 
to de una disciplina. En caso contrario, se produce la ineludible naturalización de 
los métodos y las ideas aplicadas en la investigación: por este proceso, los resul- 
tados de un análisis determinado se muestran como neutrales e inevitables, como 
garantías de descubrimiento de la verdad y la realidad, negándose así la posibili- 
dad de ofrecer nuevos criterios interpretativos que partan de fundamentos distin- 
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tos a los sancionados por la investigación tradicionalista. Este proceso de inmu- 
nización epistemológica provoca además que la crítica de los fundamentos y las 
metodologías que conforman la disciplina sea poco menos que imposible, ya 
que la falta de criterios explícitos se traduce en muchos casos en la imposibilidad 
de aplicar, con cierto grado de certeza, el vocabulario analítico necesario para la 
corrección de pautas epistemológicas específicas. 

El estudio que se presenta en estas páginas debe considerarse como la pre- 
sentación arbitraria de ciertas ideas que, aunque abstractas y provisionales, tienen 
como objetivo fundamental el abrir un espacio de discusión más teórico dentro del 
campo de la iconografía maya. Para ello hemos optado por analizar ciertos as- 
pectos del método tal y como fue ideado por Panofsky, considerando algunos pro- 
blemas que han surgido a través de su práctica y concepción en la iconografía oc- 
cidental, y examinar algunos aspectos —de nuevo, definibles como arbitrarios— 
que se encuentran lejos de haber sido analizados satisfactoriamente en el campo 
de la iconografía maya. Este campo no es, como el propio término podría dar a 
entender, un espacio uniforme y coherente, sino que guarda en su seno una gran 
multiplicidad de tendencias, algunas marcadamente contradictorias. Es inevitable, 
pues, que nuestro análisis se lleve a cabo bajo criterios simplificadores. Por la 
misma razón, no hay nada más lejos de nuestra intención que la revisión total de 
esta serie de aproximaciones al estudio del arte maya, por lo que hemos llevado a 
cabo una labor de selección de autores y tendencias que, siempre bajo nuestro 
punto de vista, creemos más necesitados de una revisión crítica. Finalmente, la in- 
finita variedad de temas que pueden englobarse bajo la rúbrica «iconografía 
maya» imposibilita también un análisis pormenorizado de todos y cada uno de 
ellos, por lo que nos centraremos en aquellos que nos han facilitado el análisis crí- 
tico comparativo con algunos de los problemas que han surgido en la iconografía 
occidental. 


LA ICONOGRAFIA OCCIDENTAL: PAUTAS Y PROBLEMAS 
TEORICO-METODOLOGICOS 


La iconografía surgió en la historia del arte occidental como un conjunto de 
principios teórico-metodológicos que, a la manera de una hermenéutica universal, 
debía posibilitar la extracción del significado de los objetos artísticos, para hacer 
de ellos documentos históricos. Aunque el estudio del simbolismo de la imagen se 
remonta en realidad al siglo xvi!, su institucionalización académica se produce a 


! Es en el Renacimiento cuando comienzan a aparecer estudios que versan sobre el significado de las 
imágenes, tomando por lo general la forma de diccionarios de símbolos. Entre ellos cabría destacar la obra 
de Cesare Ripa, /conologia, publicada en 1593. El objetivo de la obra de Ripa era proveer información e in- 
dicaciones a artistas y patronos sobre las maneras correctas de representar distintos temas y alegorías den- 
tro de la tradición clásica. 
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principios de este siglo, principalmente a través de la labor efectuada por Aby 
Warburg en el instituto londinense que llevó su nombre. De todos sus discípulos, 
fue Erwin Panofsky (1892-1968) quien acometió la empresa de popularizar, re- 
formular y actualizar el estudio de la obra de arte en términos de significado. Sus 
conclusiones han quedado expuestas en la mayor parte de sus obras mayores, aun- 
que fue ya en 1939 cuando Panofsky definió las características esenciales de su 
concepto de significado de las imágenes y sus planteamientos metodológicos 
básicos (citado como Panofsky 1955)?. 

Panofsky conceptualizó la existencia de tres niveles o estratos de significado 
en cualquier obra de arte dada. Estos tres niveles son el pre-iconográfico, el ico- 
nográfico y el iconológico?. Cada uno de estos tres niveles es cognoscible de 
acuerdo con tres diferentes procedimientos metodológicos, específicos para cada 
nivel en particular. Existe, además, una clara y determinante jerarquía por la que 
los análisis han de llevarse a cabo del nivel más elemental —esto es, el pre-ico- 
nográfico— hasta el más complejo —el análisis iconológico*. Segün Panofsky es- 
tos tres niveles de significado formaban en realidad un todo orgánico, separable 
tan sólo por razones pragmáticas (Panofsky 1955: 31-2). 

El análisis pre-iconográfico tiene como objetivo principal la identificación y 
clasificación de los objetos y las situaciones que pertenecen a nuestra experiencia 
cotidiana. Se adquiere mediante nuestra experiencia práctica —es decir, de nues- 
tra familiaridad con ellos—, ya que es sensible y permanece a nivel fenoménico. 
Este nivel abarca todo lo que podemos identificar como forma pura; es, como in- 
dicó Panofsky, el mundo de los motivos artísticos (Panofsky op. cit.: 28). 

El análisis iconográfico consiste en la determinación de motivos, tanto aisla- 
dos como en combinación, que pueden ser relacionados con temas: corresponde a 
la comprensión de las historias, alegorías o mitos que componen el contenido de 
la imagen. Mientras que el nivel pre-iconográfico es sensible, el iconográfico es 
inteligible: las historias, mitos y alegorías mostradas necesitan de un proceso de 
interpretación, identificación, reflexión y conocimiento lejos de los simples pro- 
cesos de percepción de formas. Uno de los objetivos básicos del análisis icono- 


2 El ensayo introductorio a esta obra, denominado «Iconography and Iconology: An Introduction to the 
Study of Renaissance Art», fue mas tarde reimpreso en una colección de ensayos que Panofsky denominó 
Meaning in the Visual Arts, con algunas leves modificaciones en cuanto a forma y contenido. Es esta últi- 
ma versión la utilizada como guía en el presente artículo. 

3 En la práctica, los términos «iconografía» e «iconología» pueden llegar a ser intercambiables, pres- 
cindiéndose por tanto de la definición estricta de los niveles conceptualizados por Panofsky. Así, es común 
observar que bajo el término «iconografía» se incluyen estudios que, por su naturaleza, deberían de con- 
siderarse «iconológicos», y viceversa (véase Margolis 1965: 79-80). Esta es la actitud tomada por la gran 
mayoría de los mayístas, que engloban bajo el término «iconografía» todo el rango de significaciones que 
pueden extraerse de la imagen. 

4 Según las propias palabras de Panofsky (op. cit.: 32) «...as the correct identification of motifs is the 
prerequisite of their correct iconographical analysis, so is the correct analysis of images, stories and alle- 
gories the prerequisite of their correct iconological interpretation». 
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gráfico es determinar los modos en que ciertos temas han sido representados 
histórica y espacialmente; su objetivo, por tanto, es el conocimiento de la esfera 
de los significados convencionales. Un prerequisito indispensable para la reali- 
zación de un análisis iconográfico es el conocimiento de las fuentes literarias — 
sean éstas textuales u orales— para identificar los temas representados, a los 
que se presupone una fuerte dependencia de aquéllas. 

El nivel iconológico es, en oposición a los niveles anteriores, esencial: con el 
análisis iconológico se pretende recuperar el significado intrínseco de una obra de 
arte a través del uso de «intuición sintética». Desde una perspectiva iconológica, 
la obra de arte es una síntesis: es la comprensión de «...those underlying principles 
which reveal the basic attitude of a nation, a period, a class, a religious or phi- 
losophical persuasion —qualified by one personality and condensed into one 
work» (ibid.: 30). La obra de arte pasa a ser considerada como un «síntoma cul- 
tural» de las «essential tendencies of human mind....expressed by specific themes 
and concepts» (ibid.: 39). Es por esta razón por la que la iconología se destina a la 
recuperación de aquellos significados que, muy a menudo, son inconscientes 
para el artista que ejecuta una obra (Bialostocki 1963). 

La existencia de estos tres niveles de significado se asume como presente en 
cualquier imagen dada. No obstante, para no denigrar el contexto histórico en la 
búsqueda de todos y cada uno de estos tres niveles, Panofsky introdujo tres prin- 
cipios correctivos correspondientes a dichos niveles: para el nivel pre-iconográ- 
fico, el investigador debería estar familiarizado con la historia del estilo —esto es, 
la manera en la que, a lo largo de la historia, distintos objetos y situaciones han to- 
mado distintas formas; el nivel iconográfico necesita de un conocimiento de la 
historia de los tipos —o, dicho de otra manera, del modo en el que los temas se 
han ido representando, bajo distintas condiciones históricas, a través de objetos y 
situaciones); por último, el análisis iconológico necesita de un conocimiento 
profundo de la historia cultural en general —para así determinar las maneras en 
las que históricamente se han representado las tendencias esenciales de la mente 
humana. 

Aunque la exposición del método y su ejecución parecen constituirse como 
modelos de simplicidad, en realidad tanto el concepto de la existencia de tres ni- 
veles de significación en una obra de arte como sus procedimientos metodoló- 
gicos asociados no están exentos de problemas. En parte, esto puede ser debido 
a que la obra de Panofsky resulta, hoy por hoy, difícil de evaluar con criterios 
objetivos (compárese, por ejemplo, Holly 1984 y Preziosi 1989). Muy posible- 
mente, este obstáculo se debe a la falta de sofisticación terminológica evidente 
en los escritos de este gran crítico e historiador del arte. Por un lado, su obra se 
encuentra escrita en términos de gran accesibilidad para el público general, lo 
cual fue sin duda determinante para que sus ideas gozaran de tan gran popula- 
ridad dentro y fuera de la academia. Pero este mismo hecho ha impedido, sin 
embargo, traducir en muchas ocasiones parte de los razonamientos de Panofsky 
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en los términos utilizados generalmente por la crítica de arte contemporánea, cu- 
yos trabajos sobre visualidad se llevan a cabo en términos esencialmente se- 
mióticos (Preziosi 1989: 112 y ss.); desde esta perspectiva, reconciliar las ten- 
dencias visibles en ciertas aproximaciones influenciadas por la semiótica con el 
vocabulario iconográfico es muchas veces una tarea arriesgada y no exenta de 
peligrosidad?. 

Cuestiones retóricas aparte, la concepción iconográfica del significado en la 
imagen se enfrenta con una serie de problemas. Tomemos, por ejemplo, la propia 
consideración del método como un programa establecido en tres niveles, cuyo 
funcionamiento ideal implica una progresión desde el nivel más simple de signi- 
ficado —el pre-iconográfico— hasta el más complejo —esto es, el iconológico. 
Esta proposición se establece en principio sobre una argumentación coherente: di- 
fícilmente puede llegarse al conocimiento del «significado intrínseco» de una ima- 
gen si se desconocen los constituyentes semánticos mínimos de ésta. Sin embar- 
go, en la práctica los límites entre los tres niveles se difuminan, siendo por lo 
general cierta preconcepción de significado por parte del iconografista la princi- 
pal herramienta para llevar a cabo el análisis. Por ejemplo, es fácilmente com- 
prensible que la separación no apriorística entre lo decorativo y lo significativo es 
prácticamente imposible si no se presupone una intención de significación por 
parte del autor de la imagen; de manera similar, dicha intención se encuentra tam- 
bién presente en el análisis iconográfico en sentido estricto: al menos en teoría, un 
mismo texto o fuente puede ser ilustrado de infinitas maneras, por lo que se 
hace necesaria una selección temática y textual por parte del interpretante (véase 
Gombrich 1972). Si bien esta necesidad de crear un significado apriorístico a la 
imagen no invalida necesariamente al método —al fin y al cabo, los principios co- 
rrectivos que introdujo Panofsky están destinados precisamente a justificar este 
significado presupuesto—, sí hace necesaria una matización a la extendida cre- 
encia, construida con laboriosidad por la historia del arte tradicional, del icono- 
grafista como ente neutral, cuya tarea se dedica simplemente a la extracción del 
significado «objetivo» de las imágenes, y la necesidad de considerar esta labor in- 
terpretativa como una mediación en la que se tomen en consideración los signi- 
ficados producidos por el iconografista. Es, en realidad, esta falta de deferencia a 
la propia estructura hermenéutica del método lo que se ha tomado como crítica a 
Panofsky (véase Moxey 1986). 


5 Panofsky concibió la iconografía como integrada dentro de un programa «humanístico» del conoci- 
miento, programa que se aleja considerablemente de la aparentemente enrevesada jerga que caracteriza al- 
gunos estudios que poseen una fuerte base semiótica. Quizá fue esta la razón que impulsó a Panofsky a ig- 
norar los trabajos llevados a cabo por el llamado «Círculo de Praga», y muy especialmente la obra de 
Mukarovsky (p.e. 1990), cuyo principal interés era el estudio del arte bajo perspectivas semiológicas. El es- 
tudio de las relaciones —o, si se quiere, de la falta de ellas— entre la iconografía y la semiótica constituye 
uno de los campos más intrigantes y necesarios para clarificar la cuestión del significado en el arte. Véase 
Damisch (1975), Hasenmueller (1978), Preziosi (1984) y Bal y Bryson (1991). 
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La propia consideración de la iconografía como método de carácter univer- 
salista es problemática, ya que los criterios metodológicos a emplear no muestran 
grandes dosis de elaboración. Pongamos como ejemplo el nivel más simple de 
análisis, el pre-iconográfico. Como ya vimos, es el análisis destinado al recono- 
cimiento de los objetos y situaciones que se encuentran dentro de la esfera de 
nuestra experiencia cotidiana. Desde un punto de vista histórico, la tarea de iden- 
tificar objetos gozando de la «experiencia práctica» como metodología puede lle- 
gar a ser problemática, puesto que gran parte de dichos objetos y situaciones pue- 
den ser reconocidos desde unos criterios de experiencia situados ya en el pasado 
—)y, por tanto, con pocos visos de familiaridad con ella. El problema se agudiza 
cuando el análisis pre-iconográfico se elabora en obras e imágenes producidas 
fuera de nuestro contexto cultural, ya que en este caso los objetos y situaciones 
representados se encuentran, por definición si se quiere, alejados de toda práctica 
y/o experiencia nuestra. En estos casos, el análisis pre-iconográfico puede llegar 
a resultar imposible de realizar, a no ser que el intérprete pueda llegar a ser capaz 
de aislar y comprender las características de composición de imágenes de un 
período o cultura dada (véase Hasenmueller 1978: 292 y ss.). Igualmente, la 
descomposición ideal de la imagen en unidades significativas mínimas presupone, 
por necesidad, cierto naturalismo en la representación. Objetos e imágenes no ela- 
borados bajo esta perspectiva quedan, por tanto, excluidos del análisis pre-ico- 
nográfico (ibid.: 299, nota 8). 

Con todo, las limitaciones más evidentes de la iconografía aparecen con la 
dependencia de las fuentes literarias en el nivel iconográfico en sentido estricto. Es 
obvio que el análisis resulta comprometedor si no existe este tipo de fuentes. Es en 
este nivel de análisis donde se observa que la dependencia de la iconografía del arte 
del Renacimiento es demasiado grande”. Al naturalismo en la representación que 
garantiza el análisis pre-iconográfico, ha de añadirse la extremada dependencia que 
esta tradición artística mantuvo sobre las fuentes escritas, cuyos temas narrativos 
eran esencialmente literarios (Hasenmueller op. cit.: 290, 299, nota 8). En otras pa- 
labras, gran parte de la función de la producción artística de este período es la «ilus- 
tración» de alegorías, mitos e historias que componen la denominada «tradición clá- 
sica»*, Es, por lo tanto, más que factible que la dependencia de los textos para la 
creación de imágenes sea constitutiva de un período concreto de la historia del arte 
occidental. Como dice Hasenmueller (op. cit.: 299, nota 8), en iconografía «The 
question of how art can ‘mean’ when it does not fit this model does not arise». 

La dependencia de las fuentes escritas y su fundamento en un período de ac- 


6 En ciertos casos se han buscado alternativas al uso de fuentes escritas, como el análisis de agrupa- 
ciones de motivos. Véase más adelante el método empleado por George Kubler en la iconografía maya. 

7 De hecho, Panofsky substituló su estudio sobre iconografía como «An Introduction to the Art of the 
Renaissance» (véase Panosfky 1955). 

$ Véase Baxandall (1972) para un análisis de la creación artística de este período y su contexto de pro- 
ducción, claramente conectado a la ascendencia de nuevas formas de riqueza, poder y organización política. 


71 


tividad pictórica concreta tiene como resultado una concepción particular del 
propio término «significado», que tendrá importantes efectos en la propia con- 
cepción epistemológica de la iconografía. En palabras de Damisch (1975: 31), 
«iconography as a method is founded on the postulate that the artistic image (and 
indeed any relevant image) achieves a signifying articulation only within and be- 
cause of the textual reference which passes through and eventually imprints itself 
into it», lo cual reduce de facto el término significado a una mera referencia tex- 
tual (ibid.). El significado iconográfico es, pues, un significado literario, la de- 
terminación de cuál fue el texto correcto para la creación de una determinada ima- 
gen (Damisch op. cit.: 30; Hasenmueller 1978: 294-295). 

Esta reducción radical del concepto de significado a su referencia textual es 
paralela a una falta igualmente radical de consideración del significado de una 
obra o imagen en términos sociales —o, más específicamente, del arte como 
práctica social. En la obra y en el programa iconográfico de Panofsky no se con- 
sideran las condiciones sociales en las que el objeto artístico se produce y circula, 
ni el papel de ciertas instituciones sociales en fomentar la aparición y el mante- 
nimiento de tradiciones artísticas específicas (Bordieu 1979: 1; Forster 1972: 
466). No existe, en otras palabras, una consideración del concepto de poder 
como elemento constitutivo de la imagen (véase Bryson 1991). 

Esta ausencia de las condiciones de producción del arte como práctica social se 
manifiestan de forma rigurosa en la conceptualización del nivel iconológico de Pa- 
nofsky, que en la práctica ha quedado reducido al ofrecimiento de un ligero con- 
texto histórico que la imagen supuestamente refleja (Koerner 1993: 33). El nivel 
puede considerarse en principio como una saludable llamada de atención a las ten- 
dencias interpretativas que podían considerar el significado literario de una obra — 
esto es, el propiamente iconográfico— como el último destino de análisis por 
parte de un intérprete. El problema, ya apuntado, es la falta de elaboración teórica 
del propio análisis iconológico en los escritos de Panofsky, que resulta en un 
programa que, aunque ambicioso y estimulante, es sorprendentemente vago (Zer- 
ner 1974: 188; véase Holly 1984: 158-193). Puede considerarse, por. ejemplo, 
qué se entiende, en realidad, desde un punto de vista metodológico, por «intuición 
sintética», o cúal es, después de todo, el tratamiento que ha de darse a una obra de 
arte para ser vista como un «síntoma cultural», Tal y como sugiere Moxey (1986: 
269), es probablemente el uso de giros retóricos como éstos —además de otros tan 
estimulantes como el de «significado intrínseco»— el que da autoridad a una 
concepción de significado tan elusiva como idealista. 


EL ARTE COMO LENGUAJE 


Como toda disciplina y método, la iconografía se sustenta sobre una serie de 
presunciones o principios organizativos, cuya función es precisamente crear un es- 
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pacio discursivo donde los propios planteamientos metodológicos, epistemológi- 
cos y ontológicos de la disciplina adquieran sentido y un cierto grado de cohe- 
rencia. Como todo discurso, estos principios organizativos ayudan a crear la co- 
herencia ostensible del propio objeto de estudio, creando a su vez una ideología de 
exclusión a través de la cual el objeto de análisis queda determinado por unos lí- 
mites, más allá de los cuales el propio objeto no puede llegar a ser concebido. Por 
lo general, estos principios operan invisiblemente, aunque sus efectos son mar- 
cadamente materiales. 

La iconografía se fundamenta en la noción de que los objetos artísticos tienen 
como función primaria la comunicación. Todo el proceso metodológico de la dis- 
ciplina se centra en la creencia de que «...the art object has a message in itself and 
that we may interrogate it so that it may speak to us» (Preziosi 1989: 45). Esta 
concepción de la imagen como esencialmente comunicativa se centra en la noción 
del «arte como lenguaje», una metáfora explicativa cuyo argumento principal es 
que cuando se produce, consume y/o contempla una obra de arte tiene lugar un 
proceso comunicativo. Por lo general, en esta concepción la línea que separa el 
contenido informacional de un objeto y sus dimensiones comunicativas se difu- 
mina: mientras que el primero puede decirse que es una característica universal del 
objeto artístico, el segundo implica la pronunciación de un mensaje específico de 
manera deliberada y recibido y entendido por el que lo recibe (Cherry 1978). 

Tal y como Preziosi sugiere?, la cualidad comunicativa de la imagen se esta- 
blece por medio de metáforas por las que aquélla es conceptualizada como ho- 
móloga a los procesos de comunicación que tienen lugar con el uso del lenguaje 
hablado. Mediante la aplicación de este tipo de metáfora la actividad estética se 
toma como una correlación no verbal del acto del habla, cuyos tres constituyentes 
primarios son el emisor (en la historia del arte, el artista), el mensaje ( que sería el 
objeto artístico) y el receptor (esto es, el espectador). Estos tres constituyentes 
pueden ser conceptualizados en un campo metafórico de mayor alcance, gracias al 
cual el emisor puede tomar la forma de un determinado grupo social, una cultura 
o una nación, por citar algunos términos. Es necesario, siempre bajo el paradigma 
del «arte como lenguaje», que, tras este proceso de comunicación, exista un có- 
digo subyacente que gobierne la producción de imágenes; de esta manera, el ob- 
jeto artístico se contempla como la materialización individual de un ejemplo de 
habla, relegando al aparato disciplinar —esto es, a la propia iconografía— la 
comprensión y el análisis de la lengua subyacente. En otras palabras, el objeto es 
visto como homólogo al signo lingüístico, donde la fisicalidad objectual toma el 
valor del significante, mientras que es el asunto o contenido de la imagen lo que 
se toma como el significado. 

La atención del iconografista se ha centrado primariamente en el estudio del 
supuesto «código» mediante la obliteración de la visualidad misma. En otras pa- 


? En este apartado basamos nuestra discusión en Preziosi (1989), en especial en los capítulos II y IV. 
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labras, se ha producido una reducción del significante plástico a una mera cuestión 
de tratamiento, o en algunos casos a una práctica erosión de éste (véase Da- 
misch 1975). El significado queda, por tanto, relegado a un proceso mental, al 
igual que la lengua dentro del esquema semiológico saussuriano. Es esta misma 
concepción del significado como un proceso mental, que se refleja en la imagen o 
en la palabra, la que ha recibido una crítica devastadora a través de la decons- 
trucción de Jaques Derrida. Según este autor, la noción del pensamiento como 
precedente a su expresión es uno de los grandes mitos de la filosofía occidental, 
puesto que aquél sólo se produce en el momento de su inscripción 9. Para las ar- 
tes visuales, esta sugerencia derridiana implica que la concepción de un signifi- 
cado que predata su manifestación plástica es ilusoria, puesto que no existe un 
«significado» que preceda a su mediación material. Esta referencia a un signifi- 
cado —llámese a éste «ideología» o «pensamiento»— al que se presupone una 
existencia estable e independiente de la propia articulación visual, es un ejemplo 
claro de lo que en términos derridianos se conoce como logocentrismo, cuyos 
efectos más notorios son las interpretaciones de carácter mentalista e idealista que 
caracterizan gran parte de los proyectos iconográficos (véase Davis 1993). 

Dentro de esta concepción del proceso comunicativo de la imagen, es el artis- 
ta —esto es, el emisor— lo que constituye la piedra angular del modelo: cuando se 
habla del significado de una imagen dada, este significado, por lo general expuesto 
en singular, se refiere al significado intentado y creado por el artista/emisor. Sin la 
existencia de un espacio teórico donde un artista/autor manipula, consciente o in- 
conscientemente, formas para expresar algo, no hay significado iconográfico que 
«descodificar». Esta intencionalidad es, por tanto, un punto de articulación donde 
se produce un cierre semiótico, que crea así la categoría necesaria para lograr con- 
ceptualizar una interpretación correcta del significado de la imagen. 

Una de las consecuencias más llamativas de equiparar el significado iconográ- 
fico de una imagen con la intención de significar por parte del artista/autor, es la 
obliteración de la escena de análisis de la figura del receptor/espectador, que queda 
relegado a un papel pasivo en el proceso de producción de significados. Como los 
estudios de teoría de recepción han mostrado, esta posición es poco realista, en vis- 
ta de los complejos procesos de acceso a los códigos y los significados!!. La falta de 
consideración del espectador como elemento activo en la producción de significa- 


10 Lo que generalmente se denomina «deconstrucción» es un programa crítico-filosófico de gran en- 
vergadura cuya magnitud impide que sea tratado aquí con la profundidad que se merece. Como introduc- 
ción a este programa, puede consultarse Norris (1982) o al propio Derrida (1982). En Davis (1993) se apli- 
can principios deconstructivos que resultan de especial interés para la interpretación del arte 
mesoamericano. 

! La «teoría de la recepción» es un campo de interpretación, principalmente en teoría literaria y en las 
artes visuales, que se encuentra lejos de estar unificado. Bien por medio de la aceptación de ciertos presu- 
puestos de semiótica post-estructural, o bien por intentar ofrecer un marco más social a la interpretación de 
las artes, los teóricos de la recepción mantienen, con diferentes grados y tipos de argumentaciones, que un 
texto —o una imagen, o cualquier trabajo cultural—, no tiene un significado fijo y preciso, puesto que el 
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dos desemboca, en última instancia, en la creación de una perniciosa sinécdoque, 
por la cual la idea expresada por un artista/emisor —o un grupo cultural, o una na- 
ción, según el desarrollo y el uso de la metáfora— es tomada como un mensaje ex- 
presado, entendido y producido por el resto de la formación social. 

La concepción del objeto artístico como portador de significado —siempre en 
singular— necesita de la consideración del propio objeto como una entidad se- 
miótica cerrada y autónoma que contiene el «mensaje» que el iconografista debe 
extraer. Esta concepción del objeto artístico como poseedor de un significado es 
una construcción occidental, estrechamente imbricada en los procesos de desa- 
rrollo de la economía capitalista, que censura el hecho de que los significados de 
los objetos varían histórica y socialmente (véase Appadurai 1986, Baudrillard 
1981). Mediante esta particular concepción iconográfica del objeto físico, se 
asigna un papel terminal al objeto artístico en la vida de una cultura, ya que se 
asume que no hay modificación del significado tras la creación de una imagen 
dada (Moxey 1986: 271). 


LA ICONOGRAFIA EN LOS ESTUDIOS MAYAS 


Desde un punto de vista académico, los preceptos iconográficos fueron intro- 
ducidos en los estudios mayas por George Kubler, un historiador del arte de re- 
conocido prestigio, cuando en 1969 publicó su ya clásico Studies in Classic 
Maya Iconography. La obra supuso un intento de tratar el arte maya sistemática- 
mente en términos de significado y de introducir la terminología acuñada por Pa- 
nofsky en los estudios mayas. Además de su valor como punto de partida para los 
estudios iconográficos posteriores, la obra de Kubler es la única que, hasta la fe- 
cha, se ha ocupado de ofrecer cierta estructuración metodológica en la disciplina, 
lo cual muestra el grado de falta de preocupación por materias teóricas que pre- 
valece hoy en día en el campo. 

Studies in Classic Maya Iconography sirvió para delimitar y definir los porme- 
nores del análisis iconográfico en sentido estricto cuando se aplicaba en tradiciones 
artísticas como la maya, en la cual el uso de textos escritos como herramienta me- 
todológica no ofrecía suficientes garantías (véase más adelante). En el caso maya, 
diferencias cuantitativas y cualitativas en cuanto al soporte textual hicieron necesaria 
una readaptación de los principios iconográficos. Mientras que para ciertos períodos 
del arte occidental el iconografista dispone de textos filosóficos, religiosos, históri- 
cos y, especialmente, de tratados que versan sobre la propia composición de imá- 
genes, los textos asequibles para el iconografista que trabaja en el arte maya mani- 


significado se produce siempre por el espectador/lector en el acto de recepción. El mismo hecho de mirar 
o leer es siempre un proceso reinterpretativo, desde la perspectiva particular del lector/espectador. Para ma- 
yor información sobre la teoría de la recepción, puede consultarse Bal y Bryson 1991: 186 y ss.; Eagleton 
1983: 74-88 y Wolff 1981: capítulo V). 
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fiestan una naturaleza marcadamente distinta. Estos textos, siguiendo una categori- 
zación propuesta por Berlo (1983) para los textos mesoamericanos, conforman dos 
clases fundamentales: textos discretos y textos conjuntos". 

Los textos discretos son aquellos que se encuentran alejados temporal y espa- 
cialmente del objeto de estudio —en este caso, la cultura maya clásica. Por lo ge- 
neral, los textos discretos puede ser divididos en dos tipos de fuentes: las fuentes 
etnohistóricas y las fuentes etnográficas. El uso de ambos tipos textuales — espe- 
cialmente los etnohistóricos—- ha sido una constante en la investigación icono- 
gráfica mesoamericana, especialmente en el centro de México (véase Nicholson 
1976). En el área maya, su uso ha sido irregular y hoy en día ha sido desplazado 
por el avance del desciframiento de los textos glíficos, que conforman el texto con- 
junto por excelencia para la interpretación iconográfica actual (véase más adelan- 
te). No obstante, el uso de textos discretos contináa estando vigente, aün su aleja- 
miento de la cultura maya clásica (véase, por ejemplo, Coe 1973; Taube 1992). 

En el uso de textos discretos para la interpretación iconográfica parece esta- 
blecerse una jerarquía según el rango otorgado de «mayanidad» a dichos textos — 
y por «mayanidad» se ha de entender la capacidad supuesta para su aplicabilidad a 
la interpretación de la cultura maya clásica. El abanico temático que cubren estos 
textos es extraordinario: desde escritos de temática religiosa, a través de los cuales 
algunos autores descubren lo que creen ser los «fundamentos de la cosmovisión 
maya», hasta los análisis etnográficos de rituales realizados por grupos mayas con- 
temporáneos, los cuales se toman como los elementos supervivientes de ritos 
cuyo origen se encontraría en el período clásico. Pero de ninguna manera estas 
fuentes incluyen, al contrario que en otros períodos de la historia del arte occi- 
dental, tratados que describan los fundamentos y pormenores de la fabricación de 
imágenes entre los mayas o, en su defecto, una teoría indígena del arte y la repre- 
sentación visual. La información que ofrecen los textos discretos para el análisis 
del arte clásico es, a lo sumo, tangencial, y su utilidad parece responder a una do- 
ble presuposición que, aunque se encuentra lejos de ser novedosa, goza de gran 
éxito en la mayística actual: una, que mesoamérica es un área cultural unificada. 
Este hecho ignora que mesoamérica es una entidad cultural occidental que, como 
tal, fue unificada por Paul Kirchoff en 1943 y que, por tanto, no tiene por qué tener 
valor real más que como recurso heurístico o, si se prefiere, como marco de refe- 
rencia (véase J. Graham 1981 y M. Graham 1993). Dos, que la cultura maya es 
eminentemente conservadora —y que, por tanto, las similitudes formales deben de 
corresponder con similitudes de significado. Este ruego por el conservadurismo de 


12 Textos discretos y textos conjuntos son la traducción de discrete texts y conjoined texts ofrecida por 
Berlo en su propuesta original . En realidad, esta autora incluye una tercera categoría, la de embedded texts, 
en los que «...meaning that we normally associate with verbal or literary sources is part of the images itself; 
the art functions both as image and as partial text» (Berlo op. cit.: 2). Ya que esta categoría textual no es re- 
levante para nuestra discusión, hemos reducido la clasificación tripartita original ofrecida por esta investi- 
gadora a dos únicas categorías. 
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la cultura maya, fundamental y necesario para establecer criterios comparativos, 
elude las consecuencias del trauma cultural y las estrategias de resistencia que, 
como componentes históricos, han debido tener lugar en el área desde hace al me- 
nos cinco siglos; si bien es cierto que muchos de los rasgos observados en las co- 
munidades indígenas de hoy pueden tener su origen en el pasado prehispánico, su 
análisis en términos de continuidad resulta problemático una vez que se introduce 
en el esquema el concepto de agencia social. En lugar de utilizar los datos etno- 
gráficos como marco heurístico, los defensores de la cultura maya como conti- 
nuum basan su análisis, casi por definición, sobre presencias y similitudes, sin con- 
siderar como significativas la disimilaridad y las ausencias del propio registro 
histórico (véase, por ejemplo, Freidel er al. 1993). Cuando el objeto de análisis es 
el arte —como es, en este trabajo, el caso— quizá la atención debería centrarse en 
datos cuantificables objetivamente —como, por ejemplo, la manifiesta disminu- 
ción progresiva de la producción escultórica desde inicios del post-clásico: una vez 
que se asigna el valor de práctica social a la producción artística, uno no puede me- 
nos que sensibilizarse ante el cambio cultural que debió significar la desaparición 
de esta práctica, máxime si se toma el arte y la representación artística como ele- 
mento activo de un proceso social. Eliminar el locus material donde se produce la 
significación en aras de un concepto de cultura que roza lo superorgánico reduce el 
registro empírico artístico a una mera ilustración, en lugar de tratarlo como un sa- 
ludable punto de articulación para generar y contrastar hipótesis y teorías. 

En términos estrictamente iconográficos, el uso de textos discretos exige la 
consideración del problema de la disyunción entre forma y significado, definido 
por Panofsky para el arte occidental y retomado por Kubler para su aplicación en 
el área maya (Kubler 1969: 8-9). La posibilidad de que dicho proceso disyuntivo 
se produjera en mesoamérica entre —principalmente— los períodos clásico y 
post-clásico cuestiona seriamente el uso de fuentes discretas para los análisis 
iconográficos mayas, puesto que la similitud formal no tienen necesariamente que 
implicar similitud en la esfera del contenido. Bien puede argumentarse, en efecto, 
que es necesario demostrar que la disyunción tuvo efectivamente lugar en meso- 
américa, para así proceder con los criterios metodológicos necesarios para inten- 
tar solventar este problema. No obstante, el precepto ideal bien podría ser el 
propuesto por Grieder, cuando manifiesta que el concepto de disyunción, «rather 
than denying us access to ancient meanings, it clarifies the method by which they 
may be studied» (1975: 853, citado en Berlo op. cit.: 6). La disyunción, pues, de- 
bería de tomarse como un criterio metodológico destinado a calibrar y temperar 
los excesos a los que las interpretaciones entusiastas parecen llevarnos. 

La segunda gran categoría de textos apropiados para la iconografía maya es, 
como ya se ha indicado, la de los textos conjuntos: en realidad, bajo este término 
se esconden los textos glíficos que acompañan virtualmente la práctica totalidad 
de las imágenes mayas que se han conservado hasta hoy. Dado que en el año de la 
publicación de la referida obra de Kubler el conocimiento semántico de las ins- 
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cripciones era bastante precario, su inclusión como herramienta metodológica para 
el análisis iconográfico de la imagen maya era, para este autor, problemática. Ku- 
bler, por tanto, privilegió la imagen sobre la escritura en cuanto a contenido in- 
formacional; en sus propias palabras, «The informational content of the pictures 
far exceeds that of the glyphs. The glyphs convey non-pictorial information, and 
they appear to supplement rather than to paraphrase the content of the picture» 
(Kubler 1969: 4). Por esta razón, Kubler propuso el análisis de agrupamiento de 
motivos como clave para la detección de temas, aplicando así un método que dos 
años antes este autor había publicado para el análisis iconográfico del arte de Te- 
otihuacan (Kubler 1967; véase Kubler 1969: 3-4). Sin embargo, los avances que 
la epigrafía ha llevado a cabo en el desciframiento de estos textos han provocado 
que sean éstos los que, efectivamente, se hayan convertido en la principal herra- 
mienta metodológica para los análisis iconográficos actuales, otorgando al estra- 
to textual el papel predominante en la interpretación. Así, invirtiendo el razona- 
miento de Kubler y más en línea con los estudios iconográficos tradicionales en 
occidente, algunos autores concluyen que «Fundamentally, the imagery of Maya 
art portrays the text in explicit terms» (Schele y Miller 1986: 15). Otros autores, 
sin embargo, han mostrado reticencias a esta dependencia de la imagen creada a 
través del texto y han sugerido prestar mayor atención al contexto donde se dis- 
pone la imagen (véase, por ejemplo, A. Miller 1983, 1989). El mantenimiento de 
la posición clásica resulta en la endémica reducción del término significado a una 
referencia textual tan característica de la iconografía occidental tradicional; como 
resultado, el énfasis del término significado recae, al igual que en los estudios de 
arte de occidente, sobre la intención del artista/emisor, lo cual acareará impor- 
tantes consecuencias en la interpretación del arte maya en términos sociales. 


UN CUENTO DE ASTROLOGIA: LA INTERPRETACION 
SOCIAL DEL ARTE MAYA 


El paradigma del «arte como lenguaje» es, al igual que en los estudios de ico- 
nografía occidental, uno de los principios organizativos básicos que parecen dar 
sentido a la iconografía maya. La idea básica que se hace explícita radica en el va- 
lor comunicativo que se le otorga al arte maya. 

Esta información puede considerarse bajo dos aspectos: uno, fiel a los pre- 
ceptos iconográficos, es lo que podría denominarse como la comunicación que el 
objeto establece con nosotros; es la habilidad del iconografista en localizar y 
extraer el mensaje correcto, que se encuentra imbuído en el objeto artístico. La 
metáfora se establece, por lo general, bajo el concepto de habla. Por ejemplo, se 
dice que «...art objects, as primary documents, speak as clearly as the written 
word about the ideals and cultural systems of a society» (Tate 1992: x1). Otros 
términos, más sensibles quizá al carácter de cultura arqueológica de los mayas clá- 
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sicos, manifiestan que «...the dead speak through their art and architecture: 
their material culture was encoded with information about the nature of the 
world and the history of man» (Schele y Miller 1986: 305). La actividad del 
iconografista, al cual no se le reconoce su papel de mediador, es reconocida 
como un modelo de transparencia. Para Reents-Budget, por ejemplo, el arte 
maya «...is a conceptual window through which we can glimpse the belief systems 
of these precolumbian people» (1989: 189). Es obvio que aquí nos encontramos 
con un planteamiento logocéntrico que, tal y como hemos definido anteriormen- 
te, crea su objeto de estudio como el conocimiento de un «sistema conceptual» o 
«cosmovisión» que aparece, sin mediación alguna, desde la supuesta mente de un 
autor o colectividad hasta el investigador actual. Como veremos seguidamente, 
esta concepción logocéntrica de la naturaleza de la representación tendrá impor- 
tantes efectos en la visión que de la sociedad maya nos ofrecen los estudios ico- 
nográficos en sentido amplio. 

El segundo aspecto comunicativo del arte maya puede establecerse en lo que 
podríamos denominar la función del arte maya en su propio contexto social. 
Para Schele y Miller, 


«Since art had to communicate cultural information, it was restricted to sym- 
bolism and imagery whose meanings were shared by members of the maya com- 
munity...The symbolism of maya art identified the role of individuals in their im- 
mediate context, as well as in relationship to the larger Maya world and to the 
Maya cosmos. The proper order of society, the role of the king, commoners and no- 
bles alike, was expressed in permanent and public form through art» (Schele y Mi- 
ller 1986: 41). 


La definición de esa información cultural en términos más específicos es, sin 
embargo, más compleja. Por lo general, los iconografistas contemplan su tarea 
como la extracción de lo que denominaríamos el «sistema conceptual», el «pen- 
samiento», la «cosmovisión» y/o la «ideología» maya. Este conjunto de términos, 
tomados como el significante de un complejo grupo de metáforas utilizadas ge- 
neralmente por los iconografistas, aparecen generalmente sin definir, por lo que, 
en última instancia, quedan tratados como sinónimos. Si algo tienen en común es 
su carácter logocéntrico. En palabras de Davis, 


«an archaeologist takes the phenomena of writing — script as such, but also arti- 
facts and images— as re-presentations, ex-pressions, or trans-scriptions of inac- 
cesible mental phenomena like culture and ideology...even though, as we well 
know, culture and ideology seem to remain elusive intangibles in these accounts» 


(1993: 262). 


Esta intangibilidad se manifiesta, no obstante, como un programa interpreta- 
tivo marcadamente apolítico. Mediante la inclusión de términos como «cosmo- 
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visión» e «ideología» dentro del mismo campo semántico, los iconografistas están 
creando la ilusión de analizar una tradición artística en la que el elemento del po- 
der se encuentra fuera del proceso de la fabricación de imágenes. Esta falta de 
consideración de la naturaleza política del arte maya se hace patente cuando, 
por ejemplo, consideramos el término «ideología» y su aplicación y uso por par- 
te de la mayística, esta vez en general. Aunque «ideología» es un término polisé- 
mico por naturaleza —por lo cual no es posible, evidentemente, garantizar el uso 
«correcto» de la palabra— bien puede decirse que, dentro del abanico de términos 
generalmente al uso en teoría social (véase Eagleton 1991), pueden establecerse 
dos grandes grupos de concepciones de «ideología»: en primer lugar, los análsis 
que toman el término como sinónimo de cosmovisión o sistema de pensamiento y, 
en segundo lugar, las concepciones que, desde distintos ángulos, inciden en que la 
ideología funciona para enmascarar una situación de desigualdad. La opción to- 
mada por los mayístas es, evidentemente, la primera. Por ejemplo, según Sharer y 
Ashmore «/deological systems are the means by which human societies codify be- 
liefs about both the natural and supernatural worlds» (1992: 462). De esta ma- 
nera, queda fuera del marco analítico la cuestión del carácter opresivo o falsifi- 
cador de la representación (véase Mitchell 1986). 

La consecuencia del uso del concepto «neutral» de ideología desde un punto de 
vista iconográfico es la amplificación de los significados extraídos a todo el con- 
junto de la formación social maya. Aunque la mayoría de los mayístas reconocen 
que la producción artística se encontraba en manos de una élite social, algunos ico- 
nografistas insisten hasta la perplejidad en que el «mensaje» extraíble de las imá- 
genes mayas es compartido por todos los niveles sociales sin distinción. Por lo ge- 
neral, esta posición se manifiesta a través de un argumento funcional: por ejemplo, 
en Schele y Miller (1986: 41) encontramos que «...since art communicated the mes- 
sage of the king to his subjects, the artist was confined to producing works that af- 
firmed a shared reality» (p. 41)”. Esta afirmación lleva implícita un criterio de de- 
sigualdad social que haría mas recomendable la aplicación del segundo grupo de 
nociones de ideología referidos anteriormente, ya que éstos permiten al menos la 
creación de un espacio teórico en el cual se puede conceptualizar, como se ha 
apuntado ya, el concepto de representación como elemento integrante en la reifi- 
cación de procesos de desigualdad. Nada más lejos, sin embargo, de la realidad: 
aunque es bien sabido que el arte monumental maya muestra una obsesión temáti- 
ca por la representación de individuos y acciones que sólo pueden calificarse de eli- 
tistas, los iconografistas continúan repitiendo, al modo de reiteración litúrgica, 


13 Esta noción del arte maya como un reflejo del «pensamiento» grupal convive, un tanto sorprendente- 
mente, con una noción más política del arte, formada especialmente bajo criterios funcionales: se trata del arte 
como propaganda. En este sentido, se reconoce que el arte es una creación de élite, cuya función es la de in- 
culcar un mensaje al resto de los grupos sociales (véase, por ejemplo, Schele y Miller 1986: 41). Sin embar- 
go, no se exploran las consecuencias pragmáticas de este hecho, prefiriéndose en útlima instancia el refugio 
del arte maya como expresión de los conceptos fundamentales compartidos por todos los niveles sociales. 
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que en el significado del arte maya aparecen imbricados todos los grupos sociales 
sin excepción. En palabras de Tate, «The common people are not very evident in 
Maya monumental art nor in the archaeology. Nevertheless, their customs —the 
way of the ancestors— are the ones from which the monumental imagery springs. 
Those who planted corn and made tamales built the ceremonial centers and shared 
the dreams of the community elite» (Tate 1992: 18). 

La insistencia en considerar el arte maya como un espacio compartido por to- 
dos los miembros de una formación social es contemplada desde una perspectiva 
más sofisticada por Freidel, que manifiesta: «/ conceive of ancient maya ideology 
as the interconnected, fundamental ideas held by elite and commoners alike 
about the order of the cosmos and everyhting it contains...Maya ideolog y, then, 
was a collective enterprise involving nobility, crafts people, peasants, the spec- 
trum of society. The reason for this commonalty and the redundant, replicative 
nature of ideological action at different levels of the Maya hierarchy is that the 
ideology was (and essentially remains) shamanic» (Freidel 1992: 116). 

En este párrafo se muestran de relieve las contradicciones y ambigüedades in- 
herentes en la concepción de la ideología como unificado a la que nos estamos re- 
firiendo. En las palabras de Freidel es difícil determinar si su concepción se refiere 
a que toda la ideología en el área maya estaba compartida por todos los miembros 
constituyentes de la formación social, que es la opinión que parece prevalecer entre 
el resto de los mayistas, o si, por el contrario, su labor como investigador se centra 
en los estratos ideológicos que son compartidos, pero que, por definición entonces, 
conviven con otras formas ideológicas autónomas. Esta segunda concepción estaría 
más de acuerdo con la consideración de ideologías plurales que, especialmente a 
través de la obra de Gramsci y Foucault, se toman en teoría social contemporánea 
como fundamentales para la descripción de una simple formación social (véase Ea- 
gleton, 1991, Thompson 1984). De ser éste el caso, queda pendiente entonces una 
mayor sensibilización hacia el uso indiscriminado de la generalización, y una me- 
jor definición de los límites del objeto de análisis en cuestión. 


CONCLUSION 


En las páginas precedentes hemos realizado una investigación sobre algunos 
de los métodos y fundamentos característicos de la iconografía occidental, con el 
objeto de establecer un punto de partida para un análisis crítico de las tendencias 
interpretativas que se dan en la actualidad en el arte maya. Como ya apuntábamos 
en la introducción, la falta de reflexión teórica en este campo nos ha llevado a ini- 
ciar un movimiento de acercamiento a la teoría del arte occidental, donde muchos 
de los procedimientos y principios organizativos básicos de la iconografía han 
sido puestos en cuestión. 

Debería quedar claro, no obstante, que el uso de la iconografía occidental 
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como base hermenéutica de este trabajo lo ha sido únicamente desde una pers- 
pectiva heurística, como plataforma desde la cual podamos iniciar un proceso de 
autocrítica en los estudios de arte maya. No ha sido nuestra intención manifestar 
que los problemas y las peculiaridades que observamos en nuestra visión de la 
cultura maya a través de su arte sean privilegio exclusivo de los iconografistas. 
Semejante proposición sería un error, puesto que no tomaría en cuenta que la ico- 
nografía maya se encuentra dentro de un campo discursivo más amplio, en el que 
la mayística general y la arqueología como disciplina someten a sus parcelas 
más reducidas —como la propia interpretación del arte— dentro de los confines 
de ciertos marcos de referencia interpretativos. 

Desde esta perspectiva, pues, sería un equívoco asumir que la insistencia de 
ciertos iconografistas por asignar un valor apolítico y monodireccional al término 
ideología es una consecuencia de la falta de interés que la iconografía occidental 
ha mostrado por los procesos de recepción artística. Si bien podemos atribuir cier- 
ta responsabilidad a los historidores del arte por no prestar atención a otros desa- 
rrollos paralelos que tienen lugar en la teoría del arte general, no cabe duda que la 
interpretación iconográfica del arte maya se ajusta a una serie de preguntas ge- 
nerales lanzadas, en este caso, por la mayística en general. Y ésta, con sus propios 
principios organizativos y como matriz disciplinar, indudablemente provee el 
campo predeterminado para acoger un tipo específico de respuestas. 

No deja de ser turbador —y, por tanto, debería incitar a la reflexión— que a ve- 
ces la mayística muestre tan poca sensibilidad hacia las implicaciones en el mundo 
real de algunas de las hipótesis que manejamos para la interpretación del pasado. 
Sirva como ejemplo la insistencia con la que últimamente se enfatiza el contenido 
del arte maya como muestra de la proyección de ideas e ideologías comunales; para 
los estudiosos de la antropología del arte —estigmatizada como está bajo la funes- 
ta rúbrica de «arte primitivo»—, dicho énfasis ha servido no cómo descripción ob- 
jetiva, sino como un fragmento de discurso por el que se han establecido las fron- 
teras etnocéntricas entre el arte occidental —expresión de individualidades geniales 
donde las haya— y el arte de otras culturas —cuya expresión no puede ser otra cosa 
que, de acuerdo con esta línea de razonamiento, colectiva (véase Price 1989: 46, 60 
y ss.). Es esta demarcación entre objetividad y subjetividad, representación y rea- 
lidad, el espacio que debería de mostrarse omnipresente en todos nuestros razona- 
mientos sobre la interpretación del arte maya. No deja de ser significativamente iró- 
nico que tenga que ser un historiador del arte occidental —y, por tanto, fuera de los 
límites feudales de la mayística— el que tenga que expresar las ideas que se han 
constituído como matriz estructural de este trabajo. Para Elkins (1994: 113), «Wit- 
hout the archaeological detail, mesoamerica becomes speculation; but without 
cultural self-awareness, it becomes the unnoticed projection of our own ideas». Es 
esta conciencia de la proyección de nuestras propias ideas al pasado lo que puede 
considerarse como el más importante desafío para realizar un verdadero estudio de 
las relaciones entre el arte maya, su signficado e ideología. 
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Tikal: Tikal Early Classic, pp 1 - 28 


EL DESENLACE DEL CLASICO TEMPRANO 
EN EL AREA MAYA 


Federico FAHSEN ORTEGA 
Universidad del Valle de Guatemala 


INTRODUCCION 


Hacia el final del Preclásico Tardío, la mayor parte del área geográfica de las 
Tierras Bajas mayas incluyendo la porción norte de la Península de Yucatán se 
hallaba ya poblada y en muchas zonas de este gran espacio geográfico se daban 
núcleos urbanos con características más allá de centros rituales y más cercanos a 
verdaderas capitales administrativas de incipientes estados o ciudades-estado 
(Sabloff 1990). Las investigaciones arqueológicas así lo demuestran y la icono- 
grafía de los objetos portátiles o de monumentos como el altar de Polol, el relieve 
de San Diego y el de Loltún, entre otros, hacen ya mención de gobernantes en 
eventos rituales y dinásticos. 

Entre otras evidencias del desarrollo de estados incipientes al final del Preclá- 
sico, se pueden indicar las enormes construcciones de Nakbé y El Mirador duran- 
te los siglos Iv y v a.C., los complejos de Mundo Perdido y el de la Acrópolis del 
Norte en Tikal, los Grupos H en Uaxactún y los templos de Cerros en Belice, todos 
relacionados a eventos dinásticos además de rituales (Hansen 1989; Valdés 1995). 

Poco después, al inicio del Clásico Temprano, la primera fecha descifrada, en 
un objeto de jade, la placa de Dumbarton Oaks en Washington, lleva una fecha 
del año 120 d.C. y muestra un gobernante vestido para un acto intitulado como 
“tomar el K'IN" o emblema solar y por lo menos tres inscripciones tardías de Co- 
pán hacen referencias retrospectivas a fechas entre el año 159 d.C. y 160 d.C. 
como críticas en la fundación del Estado copaneco (Fash 1991). De aquí que 
aceptar las fechas cercanas al año 150 d.C. para la fundación del linaje real de Ti- 
kal con Yax Ch'aktel Xok como primer gobernante en la sucesión del Estado no 
parece desencaminado (Schele 1994; Freidel s.f.). 

La primera fecha en un monumento encontrado en Tikal —la Estela 29— fe- 
chado para el año 292 d.C., hace referencia a un evento dinástico, posiblemente la 
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toma del poder, de Hunal Balam, proyectado como el octavo sucesor del fundador 
de la casa real. Este gobernante vuelve a ser mencionado en un lugar prominente 
en la Estela 31 del sitio, esculpida cerca de ciento cincuenta años más tarde, 
dentro de la ascendencia dinástica de Sian Ka’an K'awil (Fig. 1). 

Entre la fecha de la Estela 29 y la de la Estela 31 de 9.0.10.0.0 (445 d.C.) hay 
cuanto menos 27 monumentos esculpidos en varios sitios que presentan fechas re- 
lacionadas a eventos dinásticos, celebraciones de periodos de tiempo o guerras en- 
tre estados y capturas de personas. 

Adicionalmente, por lo menos otros ocho monumentos del Clásico Medio ha- 
cen mención a fechas anteriores a las contemporáneas indicando eventos históri- 
cos de fechas pasadas. Tal es el caso del Altar Q de Copán que se refiere a actos 
de la fundación del linaje que gobernó hasta el fin de la historia de la ciudad. 

De los monumentos con fechas esculpidos en el periodo antes mencionado, 
casi todos pertenecen a Tikal o a sus alrededores (El Zapote, Bejucal, Corozal, 
Balakbal y Uolantún). Fuera del área de influencia del sitio solo están Uaxactún 
con seis monumentos y Copán, Río Azul y El Perú con dos o más cada uno, pre- 
sumiéndose algún tipo de conexión entre estos y Tikal por otro tipo de evidencias. 
Otros sitios cercanos como Yaxhá, aunque sin monumentos fechados, también 
muestran claramente una relación cercana (por ejemplo, ver la Estela 11 de Yax- 
há) que hace pensar que Tikal posee una zona de influencia indiscutible en el cen- 
tro geográfico del área maya. La derrota de Uaxactún en el año 378 d.C., segura- 
mente influyó en ese predominio de tantos años y significó desarrollo y riqueza 
para Tikal, sin paralelo en su historia, que duraría hasta el Clásico Medio (Sche- 
le 1990). 

Este predominio debió de haber tenido muchas consecuencias más allá del 
área central estableciéndose relaciones de comercio y quizá hasta alianzas mili- 
tares o de matrimonio entre Tikal y otros sitios más lejanos como se ve que ocu- 
rre durante el Clásico Medio y Terminal. 

A su vez, esto estimuló el rápido crecimiento de estos sitios más alejados, ya 
que en los siguientes ciento treinta y cinco años, entre 9.0.10.0.0 y 9.7.5.0.0, al fi- 
nal del Clásico Temprano hay cuanto menos dieciséis lugares nuevos que erigen 
monumentos con fechas de eventos dinásticos además de los que continuaron eri- 
giéndolos desde el periodo anterior. Esto representa un crecimiento de cerca del 
160% en el periodo y una extensión geográfica fuera del área central cercana a Ti- 
kal en todas las direcciones del ámbito de Tierras Bajas. 

Inicialmente se encuentran inscripciones fechadas en Quiriguá, cercano a 
Copán; Xultün al norte de Uaxactún y Tres Islas y Altar de Sacrificios en la 
zona del río de la Pasión en la ruta del Altiplano hacia el Golfo de México y Chia- 
pas. Como caso aislado por su distancia geográfica se conocen fechas en Oxkin- 
tok para 9.2.0.0.0 (475 d.C.) que sigue una antigua tradición de desarrollo pobla- 
cional en el Preclásico Tardío en Yucatán. 

Siguen en su desarrollo, medido por las fechas en monumentos, Calakmul, El 
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Estela 31 (según Jones y Satterthwaite 1982: fig 51). 


Fic. 1. 
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Resbalón y Naachtún al norte de Tikal, Caracol al sureste y Piedras Negras y Yax- 
chilán en la cuenca del río Usumacinta. Calakmul y Caracol jugarían un papel 
crucial en el colapso temporal de Tikal hacia el año 560 d.C. y el cese sus ins- 
cripciones hasta el año 692 d.C. cerca de ciento treinta años más tarde. 

Finalmente, el Clásico Temprano termina con la aparición de inscripciones en 
Tamarindito, Naranjo, Toniná, Ichpaatún, Altun Ha y Pusilhá. Se reconoce que 
muchos otros lugares pueden haberse desarrollado en el Clásico Temprano sin de- 
jar rastro de su historia en ese periodo por falta de monumentos, pero el patrón de 
crecimiento fuera del área central es claro. Después del área central el creci- 
miento se desplaza hacia la región del río Usumacinta y el norte y este de Tikal. 
Este último crecimiento de nuevos sitios forma al final un cerco de enemigos de 
Tikal. Este tipo de competencia producto de la enemistad contra Tikal fue fatal en 
la historia del sitio y de la zona central, provocando el fin de su apogeo en esa 
zona en el Clásico Temprano. 

Sin embargo, no puede decirse que este crecimiento de poblaciones hostiles a 
Tikal, ocurriera súbitamente y sin que Tikal sea quizá el más importante factor en 
su propia decadencia al final del periodo. Seguramente los orígenes se remontan 
al largo periodo del reinado de Sian Ka'an K'awil entre 8.19.4.10.0?, a la muerte 
del padre según la Estela 5 de El Zapote, y 9.1.0.8.15, un periodo de 35 años, du- 
rante los cuales hubo de mantener a toda costa las conquistas de su padre y abue- 
lo necesarias para continuar con el flujo de tributos y protegiendo las vías de co- 
mercio desde el Caribe al Usumacinta y desde el Altiplano guatemalteco por la 
vía del lago Petén Itzá hacia el sur (Schele 1992). Desde este punto de vista el 
aparato militar y burocrático necesario representaba una carga excesiva sobre la 
población tributaria, tanto de los estados vencidos como de la propia del sitio y la 
de los aliados (Valdés et al. 1997). 

Además, el control de rutas de comercio desde la Península de Yucatán por la 
vía de Calakmul, que, en cierta forma, heredó al final del Preclásico Tardío el pa- 
pel que antes habían tenido Nakbé y El Mirador, así como el papel protagonista de 
Caracol en el área sureste en la vía de Tikal hacia el Sur en dirección a Uxbenká, 
Pusilhá y al río Motagua por el Caribe debieron despertar la codicia y enemistad 
de estos sitios hacia Tikal (Schele 1992). Tanto es así que Caracol conmemoró la 
instalación de un gobernante alrededor de la fecha 9.5.19.12 (553 d.C.) bajo la au- 
toridad del vigésimo primer gobernante de Tikal, quien después se rebeló contra 
su antiguo señor tikaleño, desencadenando un desastre de proporciones históricas 
coincidentes con el llamado Hiato y que dura cerca de ciento cincuenta años en el 
área central de El Petén y en los sitios aliados de Tikal (Martin 1995). Por el con- 
trario, este Hiato no sólo no es percibido en Caracol ni en Calakmul sino tampo- 
co en Yaxchilán, quien toma características muy dominantes con inscripciones en 
9.9.0.0.0 y 9.11.16.10.13 que hacen referencia al décimocuarto gobernante y a Ya- 
xun Balam VI, respectivamente (Proskouriakoff 1993; Chase 1989; Mathews 
1985). 


90 


El caso de Copán es una muestra de la importancia que adquieren los sitios 
periféricos hacia el principio del siglo vi, cuando la fortuna de Tikal comienza a 
declinar, ya que el gobernante llamado Waterlily Jaguar en inglés o Imix Balam 
en maya, el cual gobernó en los primeros cincuenta años de ese siglo, es nom- 
brado en la Estela 16 de Caracol, en ese importante sitio, en el camino de Tikal 
hacia el sur, de lo que se deduce un interés mutuo entre Copán y Caracol poco an- 
tes de la guerra entre el último sitio y Tikal (Fash 1991). Además, Copán continúa 
esculpiendo monumentos como la Estela 9 en 564 d.C.; la 7 y la P entre el 578 
d.C. y el 628 d.C., así como el Altar Y, y todos los monumentos de la época de 
K'ak' Imix K'awil (Smoke Imix God-k en inglés) entre la muerte de su padre (628 
d.C.) y el 695 d.C., o sea, durante todo el llamado Hiato. 

Algo parecido pasa en Piedras Negras, donde se erigen monumentos desde 
9.8.15.0.0 (600 d.C.) hasta 9.13.0.0.0 (692 d.C.) y más, es decir, durante buena 
parte del Hiato sin contar que hay monumentos anteriores muy dañados y, por lo 
tanto, de difícil fechamiento. i 


EL CASO DE TIKAL 


La última inscripción susceptible de fechar del reinado de Sian Ka'an K'awil 
se encuentra en la Estela 1 en 9.0.15.11.0, el aniversario del segundo Katún del 
acceso al oficio de ahaw (Schele 1994) (Fig. 2). Este monumento último de dicho 
gobernante tiene todas las características escultóricas e iconográficas similares a 
la Estela 31, el documento más importante de esa gloriosa época, y en ese senti- 
do refuerza el poder que tiene la casa gobernante. Sian Ka'an K'awil estuvo en el 
poder como ahaw y luego en su propio derecho a la muerte de su padre por cer- 
ca de cuarenta y cinco años (de 8.18.15.11.0 a 9.1.0.8.15) y, aunque no es el rei- 
nado más largo en la historia maya, ciertamente es sumamente largo en términos 
de lo que pudo significar para Tikal y sus estados aliados y enemigos. Si a esto se 
le agrega el reinado de su padre Yax Ain, quien expandió el dominio de Tikal ha- 
cia el sur (El Zapote) y la zona de los lagos (quizás Yaxhá) el área tuvo que ser 
muy amplia y grande para el promedio de los estados mayas (Schele 1992). 
Los estados regionales de Tikal y Calakmul dominaron el área maya durante dos 
o tres siglos a partir del final del Clásico Temprano, y es posible que Tikal 
haya iniciado su carrera de dominio en esa época (Martin 1995). Entre la muer- 
te de Sian Ka'an K'awil y la erección de la recién descubierta Estela 40 de su 
hijo K'an Ak en 9.1.13.0.0, hay aún trece años más de poder omnímodo demos- 
trado por el tipo de escultura presente en el monumento. El estilo es tan igual al 
de la Estela 31 que pudieran haber sido hechos por el mismo escultor o alguien 
de su taller y en todos los sentidos representa la misma tradición imperial de la 
casa real de Tikal. 
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Fic. 2.—Estela 1 (según Jones y Satterthwaite 1982: fig 1). 
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LAS IMAGENES DE LA ESTELA 40 


Tres lados de la Estela fueron aprovechados para esculpir personajes de cuer- 
po completo, que aparecen de pie representados de perfil, con la figura del go- 
bernante al frente. Todos llevan tocados elaborados sobre la cabeza y están ves- 
tidos con trajes que los relacionan con la nobleza. El vestuario de los dos señores 
laterales difiere del traje del gobernante, en vista que éste se encuentra en la ple- 
nitud de su vida y su reinado, mientras que los dos primeros son antepasados his- 
tóricos, muy allegados, pero ya fallecidos. En los tres casos fueron incluidos 
elementos iconográficos que los asocian con la alta jerarquía de su gobierno, 
acompañados al mismo tiempo por ornamentos e imágenes de deidades protec- 
toras relacionadas con la religión maya (Fig. 3). 

En la parte frontal del monumento está esculpida la representación del go- 
bernante K'an Ak. El rey aparece rodeado por un complicado sistema de emble- 
mas simbólicos que se utilizaban para designar su alto rango y potestad, de ma- 
nera casi idéntica a como lo hicieron sus antepasados, Jaguar Decorado en la 
Estela 29 y su padre Sian Ka'an K'awil en la Estela 31 (Valdés et al. 1997). 

Su derecho divino a gobernar se manifiesta con la presencia de la barra cere- 
monial de doble cabeza de serpiente que porta en su brazo izquierdo. La barra ce- 
remonial lleva los atributos que la asocian con el cielo, indicando entonces que el 
gobernante porta el cielo en sus brazos y los dioses que santifican al rey emergen 
de las fauces de la serpiente que representa el firmamento (Schele y Miller 1986). 

Así, de la boca de la serpiente que se encuentra en el extremo inferior de la ba- 
rra ceremonial emerge la imagen humanizada del Dios Solar, representado como 
GIII, uno de los dioses más importantes de la Triada, relacionado con la última 
creación del hombre. La parte central de la barra está decorada con diseños en- 
trelazados de petate —símbolo de poder real— y en su extremo superior tiene las 
fauces abiertas de la serpiente, de donde sale otra deidad que, aunque aquí no es 
muy clara, por norma se trataría del Dios K'awil, la máxima deidad protectora de 
los gobernantes. 

El personaje se muestra sobre su perfil izquierdo. La cabeza la lleva cubierta 
con un pañuelo o tela grande, conocido como pixom y del cual desciende una 
cuerda o lazo, símbolo de su posición shamánica, igual a como sucede en las Es- 
telas 29 y 31. Encima del pixom lleva una cinta muy delgada adornada con cuen- 
tas que le caen sobre la frente. Sobre el tocado descrito aparece la cabeza de un ja- 
guar tutelar, enmarcado por dos volutas que van hacia arriba, las que a su vez 
sostienen la cabeza de otro jaguar rodeado por un impresionante marco de plumas 
en la parte más alta de la estela. Este último jaguar lleva casco en la cabeza, de 
donde también emergen volutas. 

Otros elementos virtualmente idénticos a los esculpidos en la Estela 31, de su 
padre, son la orejera atravesada por una ave acuática de largo pico, la deidad zo- 
omorfa de ojo grande y nariz ganchuda sobre la misma orejera, así como la nari- 
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Fic. 3.—Estela 40 (según Valdés et al. 1997). 


guera en forma de voluta. De la misma forma es el pectoral que lleva sobre el pe- 
cho, dominado por la presencia de volutas y con una incisión en el centro con 
símbolo de U, que ha sido traducido como la palabra yutzil, que significa «joya». 
En la cintura lleva el característico cinturón real. 

En la Estela 40 el cinto incluye la decoración de banda celeste, máscaras de 
deidades tutelares al frente y detrás, de las que cuelgan tres placas de jade. Sobre 
el muslo de la pierna izquierda se observa el nudo real, elegantemente amarrado 
con doble remate. La típica cadena de concha y jade que cae desde el frente hacia 
atrás de las piernas, termina con la cabeza de GI, que es asociado con Venus y el 
Dios Sol. Este mete su mano en la concha que le sirve al mismo tiempo de oreje- 
ra, similar a lo que sucede en las Estelas 28 y 39. El uso de esta cadena como par- 
te del cinturón real fue incorporado por primera vez en la placa de Leiden, ciento 
cuarenta y ocho años antes y se hizo frecuente en los monumentos del Clásico 
Temprano, como se observa en las Estelas 1, 2, 18, 28, 31 y 39, así como también 
ahora en la Estela 40. 

Arriba del personaje, en la sección superior de la estela, se ve un diseño en- 
marcado de plumas, desafortunadamente mutilado, pero que podría asemejarse a 
los que exhiben a ambos lados las Estelas 1 y 2 o a las figuras laterales de la Es- 
tela 31 y que seguramente iba a ser colocado sobre la cabeza del gobernante, a la 
manera del que va a colocarse sobre la cabeza del Sian Ka'an K'awil, su padre. 

En el lado izquierdo de la estela —y de K'an Ak— se esculpió la imagen de su 
abuelo, Yax Ain, que porta un elaborado tocado. Sobre su cabeza lleva una deidad 
de nariz ganchuda que incluye al frente, como parte de su propio tocado, la cabeza 
de una serpiente enmarcada por un medallón de plumas, en que sobresale la es- 
cama supraorbital. Sobre este bello tocado aparece un diseño trilobular, que tiene 
en el centro un rostro con el signo Yax enfrente y una diadema sobre su cabeza, 
que parece tratarse del Sak Hunal, portada exclusiva por reyes y dioses durante el 
Preclásico Tardío y el Clásico Temprano. Esta diadema real opera como un de- 
terminativo semántico para ahaw y cuando va puesto sobre cualquier glifo, re- 
presenta la cabeza del señor o gobernante (Freidel y Schele 1995). 

El gobernante lleva puesta una falda. El cinturón real es muy interesante, ya 
que tanto al frente como atrás trae idénticas máscaras del dios GIII y las placas de 
jade que se observan en la cintura del gobernante de la Estela 31. Indiscutible- 
mente, el jaguar tuvo un protagonismo especial en la iconografía de Tikal, como 
puede notarse en estos cinturones, donde dos versiones del jaguar sol fueron es- 
culpidas: al frente la cabeza de GIII en una versión zoomorfa, marcada por la pre- 
sencia del bebé jaguar, acostado sobre la cabeza del jaguar. 

Un detalle digno de hacer mención es lo que queda de la rodillera del perso- 
naje, que es casi la misma que utiliza Yax Ain en los laterales de la Estela 31, con- 
firmando así su identidad. 

El lateral derecho de la estela presentaba otra imagen virtualmente idéntica a 
la del lado izquierdo, pero es imposible identificar plenamente al personaje. Sin 
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embargo, puede especularse que se trata de Sian Ka'an K'awil, padre de K'an Ak, 
en vista de que su abuelo ocupa el otro lateral. Además, el gobernante está orien- 
tado hacia el lado derecho, viendo hacia su padre, posiblemente como señal de 
respeto por su filiación más cercana (Valdés er al. 1997). 

Un nuevo atributo que entró a formar parte del vestuario real es la capa que 
lleva el personaje sobre la espalda, ya que ésta sería la primera vez en Tikal que se 
retrató un dirigente portando este componente. Esta va adornada con tres cabeci- 
tas de jaguar que penden de la misma cuerda entrelazada que desciende desde los 
hombros. Debajo de las cabezas de jaguar aparece un diseño trilobular, mientras 
que una cola de felino aparece en el extremo inferior de la capa. Hasta ahora la 
presencia de capas era un rasgo muy particular de las Estelas 9 y 13 (475 d.C.) del 
gobernante K'an Ak, sin embargo, su aparición en la Estela 40, siete años antes de 
la fecha conocida, parece indicar que las capas formaron parte del atavío real de 
manera más frecuente de lo considerado. Según las evidencias, éstas fueron pues- 
tas de moda durante el gobierno de K'an Ak y su uso se restringe estilísticamente 
al periodo de su gobierno. 

El sujeto lleva largos collares de cuentas de jade y un largo adorno con nudos 
de sacrificio pende sobre la falda. Está vestido con falda de dios del maíz (al igual 
que el personaje esculpido en el otro lateral) y, como parte del cinturón real, se 
observa claramente una deidad jaguar al frente, de la que cuelgan tres placas de 
jade. La parte rota en la base del monumento apenas permite ver parcialmente el 
elegante diseño de las rodilleras. 

Sobre la base de la presentación anterior, está claro que este es un monumen- 
to alegórico de poder político, apoyándose como siempre en la mención y pre- 
sentación de famosos antepasados del mismo linaje dinástico para justificar el de- 
recho al trono por parte del protagonista de la estela, de manera similar a como 
sucede en la Estela 31. Esta es sin duda una de las esculturas más elaboradas al in- 
cluir una elevada cantidad de elementos iconográficos, que le permitieron asociar 
el poder político con el poder religioso, contando siempre con el apoyo de dife- 
rentes deidades. La estela presenta visualmente una época histórica de Tikal, al te- 
ner tres generaciones de gobernantes (abuelo, padre e hijo), cuyos reinados, con- 
juntamente, abarcaron más de cien años y llevaron a la ciudad a glorias 
difícilmente igualadas dentro del área maya. 


EL TEXTO DE LA PARTE POSTERIOR ESTELA 40 


Veintitrés años después de que fuera esculpida la Estela 31, considerada la 
obra maestra de Tikal, se dedicó la Estela 40 en la fecha 9.1.13.0.0. 6 Ahaw 8 
Sotz', equivalente al 20 de junio del año 468 d.C., por lo que se ubica temporal- 
mente al final del Clásico Temprano. Es un monumento histórico y político, que 
tuvo el propósito de celebrar un primer periodo de 13 tunes —tan importante para 
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la familia real de Tikal — desde el fin de la fecha 9.1.0.0.0 (455 d.C.) y cerca de 
diez tunes desde la ascensión al trono de K'an Ak, decimosegundo gobernante de 
Tikal. Además de relatar episodios de su padre, agrega datos sobre su linaje y fe- 
chas importantes, tanto de su progenitor como de él mismo, ya que habla de su 
nacimiento, su entronización como nuevo soberano y otros eventos aún no cono- 
cidos plenamente (Fig. 4). 

El texto está dividido en seis columnas que contienen 96 glifos completos, 
además del Glifo Introductor de la Serie Inicial que ocupa cuatro bloques glíficos. 
En la parte superior se perdieron seis bloques por una rotura, quizás deliberada. 
Asimismo, tomando en consideración la altura y posición del personaje frontal, se 
pueden restaurar por lo menos cuatro filas de glifos más, a todo lo largo de la 
base, con lo cual se suman 126, que con los cuatro de la Serie Inicial hacen un to- 
tal de 130 bloques glíficos. La calidad de los mismos permite una lectura bastan- 
te adecuada y, si bien no llegan a la perfección de los de la Estela 31, constituyen 
un precioso ejemplo de la escritura maya del Clásico Temprano (Valdés et al. 
1997). 

En vista de que en el texto se hace referencia a siete fechas, a continuación se 
incluye un cuadro en donde éstas aparecen ordenadas cronológicamente, asocia- 
das con el evento que les corresponde (Tabla 1): 


TABLA | 


Secuencia cronológica de fechas referidas en la Estela 40. 


8.18.15.11.0 27 noviembre 411 d.C. Sian Ka'an K'awil es designado 
ahaw de Tikal 

Fecha borrada ? Nacimiento de K’an Ak 

9.0.?.0.14 ? Evento desconocido en su juventud, 
¿K'an Ak es nombrado ahaw de 
Tikal? 

9.1.0.8.15 19 febrero 456 d.C. Muerte de Sian Ka'an K'awil 

9.1.2.17.17 9 agosto 458 d.C. Entierro final de Sian Ka'an K’awil 

9.1.3.0.12 24 agosto 458 d.C. Entronización de K'an Ak como 
12? gobernante de Tikal 

9.1.13.0.0 20 junio 468 d.C. Dedicación de la Estela 40 por 


el gobernante K'an Ak 
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El texto se inicia con un Glifo Introductor de Series Iniciales, algo erosionado, 
pero que seguramente identifica al mes Sotz’ en su parte variable. Los cinco glifos 
de periodo están representados por variantes de cabeza con numeración de barras 
y puntos en los tres primeros casos y signos de variante abstracta para el winal y 
el k'in. La fecha resultante es 9.1.13.0.0, con el día 6 Ahaw, seguido por los glifos 
G9, F, D, 4C, X y 9A de las Series Suplementarias. En la posición A9 está el ül- 
timo glifo de la fecha que inicia el texto, que corresponde al mes 8 Sotz’, que en el 
calendario gregoriano corresponde al día 20 de junio del año 468 d.C. (de acuer- 
do a la correlación GMT de 584 283). La información adicional nos da la edad de 
la lunación dentro del semestre lunar maya (glifos 13D, 4D y X) y el número de 
días, en este caso veintinueve, del mes lunar. 

En las Estelas 3, 5, 10 y 12, la conmemoración de 13 tunes también es motivo 
de un evento especial, aán desconocido, pero que es registrado por medio de mo- 
numentos como el aquí analizado. 

Al igual que es el caso de la Estela 40, las Estelas 3, 31 y quizá 1, prosiguen el 
texto con los nominales de varias deidades. Aquí se tienen ocho glifos nominales 
(A11-B14), entre los que se encuentran los de los dioses remeros, transportadores 
del dios del maíz hacia su resurrección en el inicio de la creación del universo, así 
como los de otros menos conocidos. 

Las posiciones A15-A16 claramente se refieren a la acción de «plantar» o colo- 
car la estela, tz'apah(a) lakamtun, seguidas de la acción probable de colocar otro mo- 
numento, debido a que el superfijo en A17 es comünmente descriptivo de altares o 
tronos de piedra, y el glifo que le antecede puede ser leído como pat ha que indica 
colocar o formar. Las acciones son realizadas por K'an Ak, cuyos glifos nominales 
terminan la frase (B17). Por lo tanto, la acción celebra el momento en que la estela 
fue colocada por el gobernante K'an Ak, junto con su correspondiente altar al frente. 

El parentesco del gobernante se intuye a partir de los glifos en las posiciones 
A18-B18 que muestran el glifo introductor de nombres y la expresión compuesta 
por cuatro puntos seguidos por un círculo y un elemento vegetal, sobre un signo 
que quizás representa una concha. Esta combinación es parte del glifo identifica- 
do como el nombre de la madre en la Estela 13 (Schele y Grube 1994) junto con 
el parentesco del padre. Lamentablemente, ésta es la ánica parte del nombre ma- 
terno que sobrevive, debido a la mutilación del monumento, pero se sabe que apa- 
rece en dos ocasiones más como parte del nominal de K'an Ak en las Estelas 3 y 
13, lo cual indica que el gobernante estaba utilizando una porción del nombre o tí- 
tulo de su madre como parte del suyo. 

La destrucción del monumento llevó a la desaparición de, por lo menos, cua- 
tro bloques glíficos a todo lo largo de la base, donde debió estar el resto del 
nombre de su progenitora, así como también una fecha anterior a la que tiene la 
estela al principio y, quizás, algán signo indicativo de parentesco del padre, cuyo 
nombre y títulos abarcan hasta la posición C7-D7, si no es que también incluye 
los cuatro glifos restantes. 
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El nomimal de Sian Ka'an K'awil (C7), está precedido de varios títulos des- 
conocidos aún, entre los que resaltan una cabeza de jaguar con las fauces abiertas 
y la cabeza de un ser humano saliendo (C3), que es similar al usado en el nominal 
de un gobernante nombrado en el Dintel 12 de Piedras Negras. Dentro de este 
grupo está la variante de cabeza floreada (C4) que también aparece en las Estelas 
15 (B3) y 7 (A2), así como el glifo its'at (D4) utilizado para completar la refe- 
rencia de Its’am Na, deidad relacionada con la mitología de la creación. Otro tí- 
tulo está constituido por la expresión Wak Ka'an como referencia al árbol que 
sostiene la bóveda del cielo y que aparece igualmente como título en la Estela 26 
y en una vasija encontrada en un escondite de la Estructura 5D-46 de la Acrópo- 
lis Central, utilizando el mismo signo dentro de los títulos de Toh Ich'ak Balam, 
bisabuelo del gobernante de la Estela 40. Además, en la posición C6 está el glifo 
k'ak sih que aparece también en la Estela 26 y en el Dintel 47 de Yaxchilán. Para 
concluir la expresión, luego de toda esta larga serie de títulos de atributo que re- 
caen sobre al sujeto del la frase, aparece el nombre de Sian Ka'an K'awil seguido 
del Glifo Emblema de Tikal en D7. 

Luego sigue un número de distancia de 19 k'ines, 15 winales y 18 tunes 
(18.15.19), equivalente a cerca de dieciocho años, contados desde una fecha an- 
terior que pudo haber estado en los glifos desaparecidos en la base de las dos pri- 
meras columnas. La fecha a la que se llega es un día 8 que, por lo borrado del sig- 
no, puede ser cualquiera de los veinte del mes, con el patrón G2 y el mes 18 Muan 
como una posibilidad. Dado el hecho de estar tan erosionados los glifos, debe ser 
aceptada como una fecha tentativa. Lo que sí es claro es que está haciendo refe- 
rencia al nacimiento del gobernante K'an Ak, por el glifo que lo indica en D13 y 
los nominales completos que le siguen desde C14 hasta D16 y en los que aparece 
claramente la imagen del pecarí con el ojo cubierto con un elemento trifoliar, tal 
y como se puede ver en las Estelas 3, 7, 9, 13 y 26. 

La expresión constituida por un signo muy erosionado en D15, entre la cabe- 
za de pecarí y la otra cabeza que se encuentra en C16 (y que es la misma de B17 
y F13), parece ser la huella de un pie subiendo unas gradas y, si esto es correcto, 
entonces sería la palabra t'ab que significa «ascender». Seguidamente, en la po- 
sición D16 se encuentra otra cara con una flor en la frente, que es el glifo que ca- 
racteriza el nombre del fundador del linaje dinástico de Tikal y que se ve tanto en 
la Estela 26 (zA9), como en la 2 (Az5), la 5 (A6), la 22 (B4) y en el tocado del 
gobernante de la Estela 31. Es bien sabido que la mayor parte de los gobernantes 
hacen alusión de este personaje mítico, Yax Moch Xoc, como fundador de la línea 
dinástica de Tikal y cuentan su legitimidad en el trono en una sucesión que lleva 
hasta el trigésimotercer gobernante. 

Esta sección legible del texto concluye haciendo referencia a alguna ceremo- 
nia ritual con fuego, quizá en honor del dios K'awil, e indica, mediante la expre- 
sión uti-(y), en dónde ocurrió el evento. Desafortunadamente el glifo está suma- 
mente deteriorado, por lo que no se distinguen detalles más allá de la forma 
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general. Un número de distancia de 17 k'ines y 17 winales cuando menos, lleva- 
ba a otra fecha que puede restaurarse como 9.0.?.0.14 y que se refiere a algún 
evento de la vida temprana de K’an Ak. 

Las últimas columnas del texto se inician en el extremo superior derecho con 
dos glifos ya desaparecidos, que seguramente hacían referencia a actividades ri- 
tuales debido a los glifos acompañantes del lado derecho, el título Bolon Tzakab 
y la expresión u ka'an nal, también de contenido ritual. Expresiones similares a 
esta se encuentra en las Estelas 3 y 31, utilizadas en referencia posiblemente a 
Venus. 

La parte más importante del texto final se inicia en las posiciones E3-E4 con 
un número de distancia de 15 k’ines, 15 winales, 4 tunes y 2 katunes (2.4.15.15), 
seguido por la expresión «desde su entronización como ahaw y entonces ocurrió 
su muerte» y luego un glifo no conocido que debe ser otra forma del nominal de 
Sian Ka'an K'awil. El número de distancia debe sumarse a la fecha 8.18.15.11.0 
que corresponde exactamente al 27 de noviembre del año 411 d.C., día en que el 
padre de K'an Ak, el célebre Sian Chaan K'awil fue designado ahaw y sucesor al 
trono de Tikal por su padre Yax Ain. Por lo tanto, el texto anterior se resumiría 
como «pasó... (tiempo) ... desde su entronización como ahaw el 27 de noviembre 
del 411 y entonces ocurrió la muerte de Sian Ka'an K'awil el 19 de febrero del 
año 456». 

La referencia a la muerte de Sian Ka'an K'awil es muy importante, ya que por 
primera vez estamos seguros de cuándo falleció el gobernante. Con anterioridad 
se le asignaba 9.1.1.10.10 (20 de marzo de 457 d.C.), fecha escrita en las paredes 
de su tumba. Ahora podemos decir con certeza que murió en 9.1.0.8.15 12 Men 8 
Pax (19 de febrero del 456 d.C.). Esto lleva a otro hecho, y es el que la fecha que 
tiene la tumba es casi año y medio más tardía que el fallecimiento del gobernan- 
te, por lo que la inscripción de la tumba se debe estar refiriendo a la finalización 
de las obras de preparación del recinto funerario. Si esto es correcto, entonces la 
cámara en que fue sepultado Sian Ka'an K'awil no fue preparada de antemano, ya 
que la llamada Estructura 5D-33-2 estaba aún en construcción. 

La fecha que aparece en el texto y que es 4 Caban, G6, 15 Xul, corresponde a 
la fecha 9.1.2.17.17 de la Cuenta Larga (9 de agosto del año 458 d.C.), segura- 
mente se refiere al entierro final de Sian Ka'an K'awil y está precedida de un gli- 
fo no conocido, quizá un ritual que fuera realizado por su hijo, como se ve en las 
posiciones E9-F9. 

Quince días después del entierro de su padre, K'an Ak ascendió al trono en 
9.1.3.0.12, 6 Eb 10 Yaxkin, correspondiente al 24 de agosto del 458 d.C., en 
medio de un elaborado ritual que involucró un autosangramiento (E11) y la pues- 
ta de la banda ceremonial. La expresión no deja duda de quién es el sujeto de los 
verbos, ya que el nominal de K'an Ak aparece en las posiciones E9-F9 (en la mis- 
ma forma que en la Estela 7) y en E13- F15, donde se encuentra el Glifo Emble- 
ma de Tikal, seguido de una expresión que contiene el pequeño atlatl que se mira 
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en el Marcador de Tikal y en la Estela 31 y que es una expresión atributiva de un 
guerrero. Los restantes glifos de las dos columnas están desafortunadamente de- 
masiado erosionados para ser descifrados. 

Como puede constatarse, a pesar de que aún no se leen plenamente todos los 
jeroglíficos, la Estela 40 ha venido a llenar un vacío de información que existía en 
la historia de Tikal, al suministrar pruebas concluyentes sobre el parentesco san- 
guíneo que une al gobernante K’an Ak con sus gloriosos antecesores, los sobera- 
nos, Sian Ka'an K'awil su padre y Yax Ain su abuelo, haciendo clara referencia a 
que su linaje pertenece a la línea dinástica de la casa de Yax Moch Xoc, el ances- 
tral fundador de la dinastía gobernante de Tikal. 

Desde el punto de vista iconográfico, es muy importante que los dos gober- 
nantes esculpidos a los lados estén ataviados con faldas de dios del maíz, ya 
que con ello el artista estaba indicando que se trata de personajes históricos. 
Asimismo, la presencia del numeral 9 en el tocado de Sian Ka'an K'awil, parece 
tener relación con los dioses-remeros, encargados de transportar a la deidad del 
maíz a través de los cielos, hasta el lugar de su resurrección al inicio de la crea- 
ción del universo y por analogía, en este caso, a los dos gobernantes fallecidos. 

La belleza de la talla y la información contenida en la estela la coloca clara- 
mente en el grupo de esculturas pertenecientes a la época de gloria de Tikal, du- 
rante el Clásico Temprano, en un momento en que las artes tuvieron el apoyo de- 
cidido de los soberanos para lograr alcanzar su elevado desarrollo. Por el tipo de 
detalles estilísticos y la manera en que fue realizado el trabajo, es muy probable 
que esta estela haya sido esculpida por la misma persona o alguien de esa escue- 
la que tallara unas décadas antes los monumentos pertenecientes al padre de 
K'an Ak, el gobernante Sian Ka'an K'awil. 

Pocos años después, en 9.1.19.8.15, es posible que haya ocurrido la muerte de 
K'an Ak y que su sucesor tuviese dificultades que le impidieron proclamarse 
con la pompa y lujo que su padre y sus antepasados, quizá por problemas con sus 
hermanos quienes también se consideran herederos legítimos y que quizá obli- 
garon a un estilo no solo de iconografía sino de gobierno. 


DECADENCIA INICIAL 


Siete afios después de la erección de la Estela 40, tiene lugar una de las más 
sorprendentes mutaciones en los aspectos iconográficos de la historia de la es- 
cultura de Tikal. Los siguientes dos monumentos erigidos (Estelas 9 y 13) toda- 
vía bajo el reinado de K'an Ak o a su final en la fecha 9.2.0.0.0 4 Ahaw 13 Wo 
(475 d.C.), inician una serie de estelas que durarán hasta 514 d.C. o sea durante 
un periodo de cuarenta años y que abarcan los reinados del mismo K'an Ak y 
cuando menos cinco gobernantes adicionales (del decimotercero al decimo- 
séptimo). 
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. . Las estelas de esta serie, además de cambiar la rica iconografía de los gober- 
nantes anteriores y su simbología de poder, tienen mensajes epigráficos muy 
breves eliminando las series iniciales en favor de fechas de rueda calendárica en 
la mitad de ellas y teniendo como patrón principal de fechamiento los fines de 
k'atunes o de tunes y casi ninguna otra fecha; en otras palabras, lejos de contar 
eventos históricos de los gobernantes, marcan solo celebraciones del paso del 
tiempo. La Estela 41 de Naranjo es muy parecida a las de esta serie de Tikal, pu- 
diendo haber habido una alianza con este sitio. 

La Estela 9 marca además la fecha 9.1.19.8.15 1 Men 13 Ch'en pocos meses 
antes de la fecha dedicatoria del monumento en 9.2.0.0.0, y dieciséis años después 
del ascenso al poder de K’an Ak. Una fecha apenas nueve winales y cinco k’ines 
antes de tan importante fecha como es la instalación de un monumento conme- 
morativo de un fin de K'arun suena bastante sospechosa. Desafortunadamente, el 
signo que la precede está tan erosionado que apenas se intuye que el glifo más 
bajo de los tres de la posición A6 es yi, y, aunque el resto de los cuatro otros sig- 
nos no se pueden ver, adelanto la posibilidad de que la expresión pudiera ser par- 
te de la palabra «muerte», ch'ay, y que indicará la fecha de esa efemérides, sien- 
do entonces la estela un monumento post-morten al igual que la Estela 13 aunque, 
como ésta, no podría ser verificado (Figs. 5 y 6). 

La suposición de la muerte de K'an Ak en el año 475 d.C. tendría otra verifi- 
cación, ya que la fecha dedicatoria de su Estela 40, fue 13 tunes después de subir 
al trono, al igual que la Estela 3 de su sucesor, el decimotercero de la dinastía, que 
también conmemora ese mismo periodo de reinado, estableciéndose así un para- 
lelo en las inscripciones dinásticas (Fig. 7). 

El nombre de este gobernante, aún no descifrado, se encuentra en la posición 
C6 de la estela y es el mismo glifo que aparece en una inscripción de unas oreje- 
ras provenientes, segün se cree, de Río Azul, mostrando así una conexión con Ti- 
kal muy clara en esa época (Schele 1994). Parte del nombre que aparece en las 
orejeras aparece también en la Estela 20 de Copán, indicando asimismo una co- 
nexión entre Tikal y Copán vía Río Azul. 

Lo curioso es que siete años más tarde ya había un nuevo gobernante que tam- 
bién se dice hijo de K'an Ak, como el decimotercero anteriormente descrito. El 
tiempo transcurrido entre uno y otro gobernante, por lo menos desde el punto de 
vista de sus monumentos, plantea un reinado muy corto para el decimotercero. El 
siguiente, llamado Chak Toh Ich'ak, el segundo de este nombre en la dinastía de 
Tikal, esculpe tres estelas, todas con la misma fecha (9.3.0.0.0) de 495 d.C. y con 
un similar escueto texto (Fig. 8). Y que a pesar de que pudo esculpir las tres es- 
culturas conmemorativas, dos tunes más tarde, en 9.3.2.0.0, un siguiente gober- 
nante, E Te, erigía su propia escultura (Fig. 9). Entre la posible muerte de K'an Ak 
en 9.1.19.8.15 y 9.3.2.0.0, solo 22 años más tarde, hay tres gobernantes, y entre E 
Te, decimoquinto gobernante y el decimoséptimo de 9.4.0.0.0, sólo hay otros die- 
ciocho años. En otras palabras, la posibilidad de un periodo de inestabilidad, 
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Fic. 5.—Estela 9 (segün Jones y Satterthwaite 1982: fig 13). 
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Fic. 6.—Estela 13 (según Jones y Satterthwaite 1982: fig 19). 
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Fic. 7.—Estela 3 (según Jones y Satterthwaite 1982: fig 4). 
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Fic. 9.—Estela 8 (según Jones y Satterthwaite 1982: fig 12). 
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cuando el promedio de reinado es de 8 años, es muy posible y puede ser parte del 
inicio de la decadencia de Tikal. 

Curioso es que el decimoséptimo gobernante todavía esculpe un monumento 
similar a los gobernantes a partir de 9.2.0.0.0 pero que tres años más tarde se 
cambia radicalmente de nuevo la iconografía, volviéndose más ricos los símbolos, 
y de nuevo utilizando posiciones frontales y mostrando a posibles parientes en los 
laterales. Esto hace pensar que la Estela 23 no corresponda al 9.4.3.0.0, como se 
piensa, sino anterior a esta fecha (Fig. 10). 

Finalmente hay que decir que entre 517 d.C. y la ultima inscripción del Clá- 
sico Temprano en Tikal en 554 d.C. hay otros cuarenta años con otros cuatro go- 
bernantes instalados en el trono. Otra vez un promedio no mayor de diez años. En 
resumen, entre la asunción del trono de K'an Ak en el año 450 d.C. y el fin de las 
inscripciones del Clásico Temprano en Tikal en 557 d.C. hay diez gobernantes, o 
sea, un cambio cada diez años promedio con periodos mucho más cortos en mo- 
mentos críticos. 


OTROS SITIOS AL FINAL DEL CLASICO TEMPRANO 


Cuando ocurre la muerte de K'an Ak en 475 d.C., sólo trece sitios conocidos 
habían erigido monumentos con inscripciones y fechas. Al final de 9.8.0.0.0, o 
sea, ciento veinte años más tarde, cerca de veinte nuevos sitios los erigen mos- 
trando así un sorprendente crecimiento de capitales de estados nuevos. 

Es obvio que los problemas sucesorios de Tikal tuvieron un impacto crucial en 
ese proceso. Pareciera que ocurrió una especie de liberación de energías cultura- 
les y económicas que estimulan el crecimiento de estados nuevos en el área 
maya si bien algunos dejaron de erigir monumentos por mucho tiempo o desapa- 
recieron como sitios de importancia. De estos últimos, parece que los que son 
aliados o amigos de Tikal sufren la peor parte. 

En Copán, al extremo sur del área maya, se erigen monumentos desde 
9.2.1.0.0.0 (485 d.C.), como la Estela 24 o la Estela 37 del gobernante K atun Ix, 
o la Estela 15 para conmemorar el fin del periodo 9.4.1.0.0.0 bajo B'alam Nan. 
Este gobernante también esculpió un escalón en el edificio llamado Ante en 
9.5.6.4.2 (22 de agosto de 540 d.C.) y además erigió la Estela E en 9.5.1.0.0.0 
(544 d.C.), cuatro años después (Fash 1991). Este gobernante, entonces, gobernó 
cuando menos cuarenta o más años, terminando su vida justo poco antes del 
momento del colapso temporal de Tikal a partir del año 557 d.C. Para esta última 
fecha un nuevo gobernante copaneco, que reinó cerca de veinticinco años, estaba 
ya en el poder. Su nombre se registra como Tzik B'alam y fue gobernante desde 
9.5.1.9.3.0 (553 d.C.) hasta que murió en 9.7.4.1.7.4 (578d.C.). 

Los dos siguientes gobernantes de Copán (Buts? Chan y K'an Imix K'awil) 
reinaron un periodo combinado de ciento diecisiete años, desde 578 d.C. hasta 
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628 d.C. y desde esa fecha hasta 695 d.C., manteniendo así al sitio fuera de todo 
cambio político-administrativo traumático como su antiguo aliado Tikal, quien 
durante ese periodo tuvo seis gobernantes. 

En Yaxchilán, Yaxun Balam II, que celebró el fin de periodo 9.2.0.0.0, fue su- 
cedido en 9.3.13.12.9 por un gobernante cuyo nombre contiene un signo de Balam 
con lo que parece ser un nudo (hi?) que le atraviesa el ojo, no descifrable aún. 
Este gobernó casi veinte años hasta 9.4.11.8.16, en que le sucedió K’inich Tab 
Xib, el décimo gobernante desde el inicio de la dinastía en 8.16.2.9.1 con Yo At 
Balam. Este gobernante esculpió los cuatro dinteles dinásticos numerados 11, 35, 
37 y 49 y que tienen la fecha 9.5.2.10.6, veintiún años antes del último monu- 
mento del Clásico Temprano en Tikal, pero no se conoce otra inscripción en 
Yaxchilán hasta 9.9.0.0.0, treinta y ocho años después, y sólo una más, en 
9.11.16.10.13, de Yaxun B'alam III aunque las fechas del reinado (Mathews 
1985) de su hijo B’alam Pakal Y indican que éste se inicia en 9.12.9.8.1 (Dintel 25 
y Escalinata Jeroglífica 3, Grada III) y que su última fecha registrada es 
9.14.14.13.17, ya en tiempo de Hasaw Ka'an K'awil I de Tikal, en pleno Clásico 
Medio. Esto indica que Yaxchilán tiene monumentos, con excepción de algunos 
periodos, demostrando así que la dinastía se mantuvo fuerte durante el Hiato. 


CALAKMUL Y CARACOL 


Aunque Piedras Negras, Altar de Sacrificios, El Perú y Naranjo, entre otros, 
erigen varios monumentos entre 9.2.0.0.0 y 9.8.0.0.0, dos sitios son los que apa- 
recen como enemigos perennes de Tikal y el área central maya al final del Clási- 
co Temprano: Calakmul y Caracol. Además de sus monumentos indicando las 
alianzas y guerras contra Tikal y sus aliados se anota el inicio del conflicto, que 
duraría el resto del Clásico en el área de Tierras Bajas, al analizar la relación en- 
tre Calakmul y Piedras Negras (en el Usumacinta), El Perá (muy cercano a Tikal 
geográficamente), y hasta Cancuén muy al sur, pero en la ruta del Altiplano gua- 
temalteco hacia El Petén. Contando, desde luego, con Arroyo de Piedra como si- 
tio del Petex Batün, desde un inicio aliado de Calakmul y que luego continuará en 
la relación con Dos Pilas como otro gran aliado a la vez que enemigo de Tikal. 

Por el otro lado hay evidencias claras de guerras de Calakmul contra Palen- 
que, un aliado de Tikal, en el año 599 d.C. Este último además se expandió hacia 
el sur aliandose con Altar de Sacrificios en 9.9.15.0.0 tratando así de romper un 
cerco fraguado por Calakmul. Mientras, Caracol, además de estar bajo la in- 
fluencia de Calakmul a partir del 9.5.9.1.2 y después de una larga relación con Ti- 
kal y Copán, entra en guerra contra el primero de ellos en 9.6.2.1.12 (556 d.C.) y 
finalmente lo derrota en el año 562 d.C. con consecuencias desastrosas para Tikal 
quien queda aislado de sus aliados como Naranjo y Yaxhá y posiblemente hasta 
de Copán. 


111 


CONCLUSIONES 


La sucesión de gobernantes con pocos años de reinado en Tikal entre 9.2.0.0.0 
y 9.6.0.0.0 indudablemente tuvo consecuencias dramáticas en la estabilidad de un 
Estado motor del área central y, en general, de toda el área maya. Así lo intuye 
Proskouriakoff (1993) cuando dice «que la prosperidad de Calakmul pudo haber 
sido directa o indirectamente responsable del aparente abandono de Tikal por sus 
gobernantes» (traducción del autor). Está claro que hoy en día la interpretación no 
habla, o acepta, de un abandono de Tikal, pero sí una de crisis que durante ciento 
cincuenta años hace que se termine la erección de monumentos en el sitio y en 
prácticamente toda la zona central de El Petén, área de influencia directa del 
Estado de Tikal. 

En estados que dependen en parte del carisma del poder real y shamánico de 
sus gobernantes, una crisis dinástica expresada por la sucesión de diez gober- 
nantes en poco más de ochenta años tiene que haber desembocado en una pérdida 
de fe en el sistema a nivel ideológico y, en la práctica, de la solución de problemas 
cruciales para la supervivencia de la sociedad. 

La independencia de estados como Caracol y otros en esa época es además se- 
guida al principio del Clásico Medio por el largo reinado del Gobernante ] en Dos 
Pilas (9.10.12.11.2-9.13.0.0.0?) y las alianzas posteriores con Calakmul. Asi- 
mismo, las guerras documentadas contra Tikal y su interferencia en Naranjo de- 
muestran el pobre estado de Tikal en esa época. No fue sino hasta 9.13.0.0.0 pre- 
cisamente, en que Tikal resucita con Hasaw Ka'an K'awil derrotando poco 
después a su enemigo de Calakmul (695 d.C.) y volviendo a establecer su hege- 
monía en sitios del área central como Motul de San José (Estela 3, de 9.13.9.1.17, 
701 d.C.) y otros. 

Pero la sucesión de tantos gobernantes en Tikal (Martin y Grube 1995) no 
sólo fue aprovechada por los estados periféricos para salir de su tutela, sino por 
`” Calakmul para consolidar su posición como el Estado geográficamente clave por 
su cercanía a la Laguna de Términos -—por el río Candelaria—, y al Caribe, por 
el Río Azul y la Bahía de Chetumal. Esta posición fue similar a la de Tikal con 
el Usumacinta, por el Río San Pedro, y el Caribe, por el Río Belize durante el 
Preclásico Medio y Terminal, aunque este último tenía a El Perú y Piedras Ne- 
gras interrumpiéndole el camino. Debido a la ya mencionada inestabilidad de Ti- 
kal de ochenta años durante el fin del Clásico Temprano las rutas de comercio 
en el área maya cambiaron totalmente y, en lugar de fluir todas hacia Tikal, se 
ven desviadas hacia el Usumacinta, beneficiando a Altar de Sacrificios, Yax- 
chilán y Piedras Negras hacia el oeste, y por el lado este a Caracol, desde Pu- 
silhá, Quiriguá y Copán. Por el norte de Tikal se habló ya del control de Calak- 
mul pero no solo en la de dirección este-oeste sino hacia el resto de la zona del 
Puuc vía Etzná. 

En otras palabras, entre los problemas de tipo dinástico, con sus consecuencias 
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político-administrativas, y los problemas económicos debido a la pérdida del 
control de la exclusividad de las rutas de comercio, Tikal y toda el área central 
maya se ve sumida en un colapso temporal que puede ser un preludio de la situa- 
ción final en el siglo x de nuestra Era. 
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A PRELIMINARY REPORT ON THE USE OF VERTEBRATE 
FAUNA AT TIKAL, GUATEMALA 


Hattula MoHOLY-NAGY 
University of Pennsylvania Museum 


This paper summarizes preliminary research on unworked and worked verte- 
brate remains recovered by the Tikal Project of the University of Pennsylvania 
Museum between 1956 and 1969. The sample comprises over 25,000 unworked 
animal or unidentified remains, over 5700 human remains, nearly 1200 artifacts, 
and over 500 pieces of bone debitage. Thirty-one orders and 100 species were 
identified by experts. Nearly all of this material is fragmentary. 

Most vertebrates came from the local low bush or monte bajo habitat. But as 
early as the Middle Preclassic period, fauna was imported from other areas, first 
for ritual purposes, but later for food during Late Preclassic and Classic times. 
Vertebrates, including humans, had technomic, sociotechnic, and ideotechnic 
functions. A ritual complex of animals and bone artifacts associated with the 
elite was especially prominent in offerings in caches and burials during the Clas- 
sic period. Due to the generally poor preservation of bone, its concentration at the 
center of the city, and changes in vertebrate utilization through time, it is not pos- 
sible to determine differences in meat consumption that were due to differences in 
social rank. 

Fourteen seasons of excavation by the Tikal Project of the University of 
Pennsylvania Museum (Fig. 1) between 1956 and 1969 recovered a large collec- 
tion of fauna, including unworked animal and human remains, and bone artifacts 
and the debitage created by their production. Because little has yet been published 
on the use of vertebrates at Tikal, it seemed useful to present a survey of the Tikal 
Project collections here. 

I will briefly describe the nature of the sample and its classification, and then 
habitat types and associated species. The results of analysis of the spatial distri- 
bution of worked and unworked bone throughout the settlement, tentative social 
correlates suggested by the nature of the associated structure groups, and exca- 
vation contexts and ascribed cultural functions follow. I conclude with a summary 
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Fic. 1.—Map showing the location of Tikal. 


of vertebrate use during the approximately 1500 years of permanent settlement, 
divided into major epochs of Middle Preclassic, Late Preclassic, Classic, and 
Terminal Classic periods (Fig. 2). 


Period Long Count Date Ceramics 
Early Postclassic Caban 
ÓN 950 A.C. --------------------------- 
Terminal Classic Eznab 
es 10.3.0.0.0 --------------- 889 A.C ---------------------------- 
Late Classic Imix 
---------- IN 692 A.C ------------------------=-=- 
Intermediate Classic Ik 
------7------------------- -=== 7-------- -= 9.6.0.0.0 ----------------- 554 A.C. --------------------------- 
Early Classic Manik 
€————É (E 8.11.0.0.0 --------------- 250 A.C. --------------------------- 
Protoclassic Cimi 
ÓN 150 A.C. --------------------------- 
Late Preclassic (late) Cauac 
OS 1 A.C. --------------------------- 
Late Preclassic (early) Chuen 
€—————,M—— -2722m 350 B.C. ---------------------------- 
Middle Preclassic (late) Tzec 
——————————— MÀ 600 B. C. --------------------------- 
Middle Preclassic (early) Eb 
—————— Md 800 B.C. ---------------------------- 


Fic. 2.—Chronological chart. 


THE SAMPLE 
CLASSIFICATION 

I classified the recovered faunal remains into four groups according to their 
past use and the way they were handled in the field laboratory: unworked human 
remains, unworked animal and undentified remains, artifacts and ecofacts, and de- 
bitage. 


STRENGTHS AND WEAKNESSES 


The sample should be considered as biased in favor of humans and larger 
mammals, such as white-tailed deer, peccaries, and dogs. Preservation of bone 
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was not good, particularly in general excavations, that is, in middens and cons- 
truction fill. Poor preservation does not appear to be related to the soil, which is 
slightly alkaline (Pohl 1976: 26, 81), but is probably due to the humid climate and 
to cultural factors, including the use of animals as food, ancient site maintenance 
practices, and the presence of dogs. Furthermore, only special deposits, that is, bu- 
rials, votive caches, and deposits of problematical nature, were screened. Fragile, 
especially non-mammalian, remains are almost certainly underrepresented. 

Another serious problem is that we did not have a standardized way of hand- 
ling unworked faunal material once it reached the field lab. It was not weighed 
and it was not counted in a consistent manner. Most human and animal skeletons 
from special deposits were usually, but not invariably, counted as one unit. Indi- 
vidual bones, teeth, or bone fragments from general excavations, however, were 
also counted as one unit without trying to determine the minimum number of in- 
dividuals present. This situation naturally poses serious difficulties in attempts to 
compare the relative importance of different kinds of species. Data are better for 
bone artifacts, which were always counted individually. Like other kinds of ma- 
terial culture, artifacts recovered from special deposits were usually complete, 
while artifacts recovered from general excavations were usually incomplete and in 
fragments. 

On the other hand, the strengths of the collection are its considerable size and 
diversity, and excellent control of provenience, recovery context, and chronology. 


SIZE AND DIVERSITY OF THE COLLECTION 


Of the total sample of over 33,000 bones, teeth, spines, scutes, antlers, cara- 
paces, and eggshells, over 25,000 were unworked animal and unidentified remains 
and over 5700 were unworked human remains. There were almost 1200 bone ar- 
tifacts, mostly incomplete, and over 500 pieces of production debitage. 

Experts identified 31 orders and 100 species in the sample. These can be 
conveniently grouped into seven material categories (Fig. 3): 


(1) somewhat over one-third of the unworked remains were non-human 
mammals, and about one-fourth of these were bats, rats, mice, gophers, and shrews 
that appear to have entered archaeological context on their own or as owl pellets. 

(2) alittle less than a quarter were human. Human remains were found in all 
kinds of recovery contexts at Tikal, not just special deposits. 

(3) somewhat over one-fifth could not be identified. 

These three categories account for approximately 8096 of the recovered un- 
worked bones. The remaining 20% of identified occurrences, in order of impor- 
tance, were 
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FiG. 3.—Percentages of material categories of the unworked bone sample. 


(4) amphibians and reptiles 


(5) birds 
(6) fishes, overwhelmingly the tail spines of stingrays placed in special de- 
posits, and 


(7) eight occurrences of unsorted, unworked faunal remains. 
Besides the unworked remains, approximately 1195 artifacts and approxi- 
mately 520 pieces of debitage were recovered. 


HABITATS AND ASSOCIATED SPECIES 


Following the work of Mary Pohl (1976: 44-45) I have assumed that five ty- 
pes of habitats existed in the immediate area of Tikal during most of its occupa- 
tion: 


(1) high bush or monte alto, the undisturbed forest 

(2) low bush or monte bajo, including fallowed fields 

(3) seasonally flooded land or bajo, characterized by dense vegetation and 
few animals 

(4) aquatic habitats, the natural and artificial waterholes or aguadas of Tikal, 
which has no permanent streams 

(5) densely forested margins of aquatic habitats 
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Furthermore, vertebrates were also brought to the site from at least four other 
habitats: 

(6) the savannas of the Central Petén to the southwest of Tikal, a region of 
grassland dotted with clumps of trees 

(7) larger, permanent water sources, such as the rivers and streams at the pe- 
ripheries of the Petén, and lakes such as Lake Petén-Itzá, a day's walk from Tikal 

(8) cloud forests of the Guatemalan Highlands, the home of the quetzal 

(9) the Atlantic Ocean, particularly the coast of Belize, which produced 
small, but steady quantities of marine fishes of predominantly ritual function. 


Most of the vertebrates identified from archaeological context came from 
the low bush, but some animals, especially game mammals, are not habitat spe- 
cific (Pohl 1976: 137). Identified species whose preferred habitat is low bush in- 
cluded white-tailed deer (Odocoileus virginianus), collared peccary (Dicotyles ta- 
jacu nigrasens), howler monkey (Alouatta villosa), hispid pocket gopher 
(Heterogeomys hispidus yucatensis), puma (Felis concolor), ocellated turkey 
(Agriocharis ocellatus), and blue-crowned motmot (Momotus momota). Together 
with the domestic dog (Canis familiaris), they comprised most of the vertebrate 
remains recovered from general excavations. 

Identified vertebrates whose preferred habitat is the high bush included broc- 
ket deer (Mazama americana), white-lipped peccary (Tayassu pecari ringens), 
spider monkey (Ateles geoffroyi), and great curassow (Crax rubra). 

Animals that prefer densely forested water margins included spotted cavy 
(Cuniculus paca), agouti (Dasyprocta punctata yucatanica), armadillo (Dasypus 
. novemcinctus), common opossum (Didelphis marsupialis), four-eyed opossum 
(Philander opossum), and tapir (Tapirus bairdi). 

Local aquatic habitats provided crocodiles (Crocodylus sp.), several types of 
turtles, and small freshwater fishes. 

Among the exotic vertebrates identified at Tikal, iguanas (Ctenosaura similis) 
and rabbits (Sylvilagus sp.) were obtained from the savanna, other species of 
crocodiles, blanca turtles (Dermatemys mawei), and at least two kinds of catfish 
(Rhamdia guatemalensis and Ictalurus sp.) came from larger permanent sources 
of water, quetzals (Pharomachris mocinno) came from the Guatemalan High- 
lands, and stingray spines and occasional whole stingrays (Dasyatis say), dermal 
spines of porcupine fishes (Diodon sp.), sawfish nose barbs (Pristis sp.), and at 
least the pharyngeal grinders of stoplight parrotfishes (Sparisoma viride) came 
from the Atlantic. 

Although I feel it is quite likely that Tikal also imported some ready-made 
bone artifacts, I have, as yet, no firm evidence for this. On the other hand, the pre- 
sence of debitage demonstrates that local production of artifacts from animal 
and human bone was carried on from Middle Preclassic into Terminal Classic 
times. 
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RESULTS OF ANALYSIS 


SPATIAL DISTRIBUTION 


In order to study the spatial distribution of material culture at Tikal, an ex- 
tensive settlement of more than 16sq km, I divided the site into 26 concentric zo- 
nes, centered on Square 5D of the Tikal Map (Carr and Hazard 1961), the civic- 
ceremonial heart of the city during most of its occupation (Coe 1990). Zone 1 has 
a radius of 0.25 km. Zones 2-26 each have a radius of 0.5 km (Fig. 4). Zone 0 re- 
fers to finds without provenience and Zone 99 to finds from sites beyond the li- 
mits of the Tikal National Park. 
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Fic. 4.—Concentric half-kilometer zones superimposed on the map of Tikal. 
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One of the most interesting features of the spatial distribution of unworked 
and worked bone is their concentration at the center of the settlement (Fig. 5). 
More than 99% of the entire sample was excavated from Zones 1-5, which in- 
cluded 84% of all the lots excavated by the Tikal Project. 0.5% of the sample 
came from Zones 6-26, which included 16% of excavated lots. A similar distri- 
bution of bone was noted for Copan (Webster and Gonlin 1988: 187-188). 

Unworked remains, as expressed in occurrence per excavated lot, declined ra- 
pidly from the center towards the periphery of the site. Several zones produced no 
bone at all. Worked bone, however, was relatively more frequent in Zone 3, an 
area of fairly dense settlement. Zone 2 produced the most debitage, almost all of 
it from one large Late Classic to Terminal Classic midden in Twin Pyramid 
Complex 5C-1 (Jones 1969: 23). 
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Fic. 5.—Relative frequencies of unworked and worked bone by zone. 


STRUCTURE GROUPS AND SOCIAL CORRELATES 


We have accepted the assumption that variability in architecture differences in 
function (e.g., Harrison 1970) and that variability in residential architecture indi- 
cates differences in social rank (e.g., Chase and Chase 1992). Five types of struc- 
ture groups may be distinguished by the Early Classic period: 
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(1) non-residential Civic-Ceremonial Groups, such as Group 5D-2 com- 
prising the North Acropolis and Great Plaza (Coe 1990) or Twin Pyramid Groups 
(Jones 1969). 

(2) Range Structure Groups, such as Group 5D-11, the Central Acropolis 
(Harrison 1970), composed predominantly of multi-roomed range-structures or 
palaces, the residences of Tikal’s elite. 

(3) Intermediate Structure Groups, such as Group 7F-1 (Haviland 1981) or 
Group 6D-V (Iglesias 1987), the residences of lower ranking elite. 

(4) Small Structure Groups, such as Groups 4F-1 and 4F-2 (Haviland 1985), 
the most numerous type at the site, thought to have been the residences of most of 
Tikal's inhabitants. 

(5) Minor Centers, such as Uolantun (Puleston 1983: Fig. 12), found only 
Tikal's Peripheral Area (Coe and Haviland 1982: Fig. 14). These structure 
groups, which appear to have functioned as administrative nodes, include tem- 
ples, range structures, small structures, and occasionally stone monuments. I 
have assumed they had a socially heterogeneous population that would have in- 
cluded social ranks ranging from minor elite to commoners and slaves. But be- 
cause of their peripheral position, their excavated bone inventories are very 
meager. 


In the city's central area, that is, in Zones 1 through 5, the unworked and 
worked vertebrate remains found in Civic-Ceremonial, Range Structure, 
and Intermediate Structure Groups differ notably in quantity and diversity 
from those found in Small Structure Groups. This is primarily due to the cir- 
cumstance that by the Classic period these groups form a continuum with re- 
gard to the frequency and elaboration of the special deposits associated with 
them. 

Burials were associated with all of these groups, but those placed in Civic-Ce- 
remonial Groups were by far the most elaborate. Nearly all of the stone monu- 
ments, and the caches placed with monuments and with temples, were encounte- 
red in Civic-Ceremonial Groups. Caches were occasionally placed in temples and 
range structures in Range Structure and Intermediate Structure Groups. They 
are extremely rare in Small Structure Groups. 

Besides the contents of their associated special deposits, Civic-Ceremonial 
Groups also produced a diverse inventory of unworked and worked bone from 
construction fill, much of which consisted of redeposited middens carried in 
from nearby residential structure groups. Bone also came from household mid- 
dens deposited after the original ceremonial function of a group had been aban- 
doned, for example, the large deposit of debitage from Civic-Ceremonial Group 
5C-1, mentioned above. 

As to the question of whether there were differences in meat consumption that 
can be related to inequalities in socioeconomic status (e.g., Shaw 1991), I feel 
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that, at present, there are not enough data to make an accurate assessment of three 
important variables. The greatest problem is the uneven spatial distribution of os- 
seous remains. This means, for example, that low ranking Small Structure Groups 
towards the center of Tikal, produced more food animal remains than presu- 
mably higher ranking Minor Centers on the peripheries. Furthermore, the social 
rank of some structure groups appears to have changed over time in ways that we 
did not detect in the architecture. For example, the burials associated with Small 
Structure Group 6E-1 indicated that its residents were of higher rank in Late 
Preclassic times than they were during the subsequent Classic period when the de- 
tectable buildings were constructed. Finally, as I will explain below, reliance on 
different animals seems to have shifted over time. Therefore, the composition of 
a recovered bone sample may well have been more influenced by its date than the 
rank of the consumers. 

What we can say at this point is that residents of the central part of Tikal as a 
whole, regardless of their social rank, appeared to have had access to all major 
food animals, including white-tailed deer. 


RECOVERY CONTEXT AND FUNCTION 


Some kinds of unworked vertebrates and bone artifacts were associated with 
different recovery contexts, which implies that they had different cultural func- 
tions. 

A complex of animal species and bone artifacts began to take on ideotechnic 
function by the later Middle Preclassic period, indicated by their almost exclusi- 
ve occurrence in burials and in deposits of problematical nature. This ideotechnic 
and sociotechnic complex is discussed in more detail below. It became more 
prominent during the Late Preclassic period in the structure caches and chamber 
burials of Tikal's early ruling elite, and it continued to gain in importance in the 
Classic period. The general impression, at all times, is that the animals offered 
(Fig. 6) were not usually eaten, and that the artifacts had no secondary technomic 
function. During the Classic period artifacts associated with persons of lower rank 
occurred in simple burials, burials of problematical nature, and general excava- 
tions. At present no unworked animal remains can be confidently identified as 
markers of low rank, in constrast to vertebrates like the quetzal or the jaguar, 
which were markers of high rank. 

Other kinds of artifacts found in general excavations and deposits of proble- 
matical nature are considered to have had primarily utilitarian function. These in- 
clude various kinds of awls, needles, awl-like object with spatulate ends, flakers, 
centrally-perforated disks, pulidores that were made of longbones with one cut, 
usually beveled and worn end, and atlatl finger-grips. 
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Also in 
Chamber Structure Monument General 


Vertebrate Burials Burials Caches Caches Excavations 
Stingray spines LP-IC LP-LC EC-LC 

Porcupine fish spines EC-LC 

Unidentified fish EC-LC 

Sawfish nose barbs LC 

Marine toad LC LP-EC 
Iguana LC EC C-TC 
Snake IC-LC EC-IC EC, LC C-TC 
Turtle (local) EC EC LP-TC 
Turtle (blanca) EC EC PrC-TC 
Crocodile EC EC EC-LC 
Turkey EC IC-TC 
Quail LP-EC EC-TC 
Other Birds TC EC EC LP-TC 
Humans MP-TC LP-LC LP-IC EC-LC MP-TC 
Armadillo scales LC LC-TC 
Deer EC-LC MP-TC 
Jaguar IC-TC TC 
Dog LP MP-TC 


MP: Middle Preclassic; LP: Late Preclassic; C: Classic; PrC: Protoclassic; 
EC: Early Classic; IC: Intermediate Classic; LC: Late Classic; TC; Terminal Classic. 


FiG. 6.— The occurrence of numerically important vertebrates in special deposits. 


CHRONOLOGICAL SUMMARY 


THE MIDDLE PRECLASSIC PERIOD 


Vertebrates were used throughout the entire span of occupation of Tikal, 
from early Middle Preclassic into Terminal Classic times. They were an important 
source of food at all times. They also provided the raw materias for a craft in- 
dustry carried on by specialists. Debitage indicates local production. 

The few excavation lots that contained materials of unmixed Middle Pre- 
classic date came primarily from test pits, chultuns, and construction fill. There 
were also problematical deposits and burials in simple graves.. 

Humans, dogs, rodents, and white-tailed deer were identified among the un- 
worked bones from general excavations. All of these species continued to occur 
throughout the occupation of the settlement. 
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A stingray spine occurred with PD. 88, a burial of problematical nature of late 
Middle Preclassic date. This spine is the earliest occurrence of marine fishes at Ti- 
kal. The bringing in of marine fishes, or parts thereof, for ritual purposes became 
increasingly important in subsequent periods, until the end of the Late Classic pe- 
riod. Over 9096 of all recovered marine fish remains consisted of stingray spines 
from special deposits of all periods, from the Middle Preclassic to the end of the 
Late Classic. Stingray spines appear to have been used only for blood-letting ri- 
tuals, and they were placed with some types of burials, structure caches, and 
problematical deposits from the Middle Preclassic until the end of the Late Clas- 
sic period. 

Little worked bone was recovered, but fragments of tubular beads made from 
sections of animal longbones, tubes, awl-like objects with spatuate ends, and 
debitage were already present. 


'THE LATE PRECLASSIC PERIOD 


Excavation lots of the Late Preclassic and Protoclassic period came predomi- 
nantly from construction fill and chultun fill. There was a minor amount of un- 
disturbed midden material. Besides the simple burials and various kinds of de- 
posits of problematical nature that were made throughout Tikal's occupation, 
special deposits now included the first chamber burials, structure caches, and spe- 
cial-purpose lithic dumps made in chultuns and around the exteriors of some 
chamber burials. i 

In addition to the species already present in Middle Preclassic times, Late Pre- 
classic general excavations also included various kinds of birds, marine toad, sna- 
kes, lizards, turtles, brocket deer, agouti, opossum, ocelot, pocket gopher, collared 
peccary, rabbit, and tapir. Vertebrates probably imported for food appeared to- 
ward the end of this period and included blanca turtles from permanent rivers, 
iguanas from the savanna, and parrotfish, identified from pharyngeal grinders, 
from the Atlantic coast. The use of turtles and dogs as meat may have peaked at 
this time, but given the nature of the collection, it is hard to be sure. 

The earliest occurrence of birds, either body parts or entire skeletons, in the 
burials of high ranking persons dates to this time. The longbone of a black-thro- 
ated bobwhite (Colinus nigrogularis) was found in Burial 166, dated to the late 
Late Preclassic period. This tradition peaked in the Early Classic, but was still 
practiced in Terminal Classic times. 

New bone artifact types appearing now included presumably utilitarian items 
such as awls and bodkins, pins and needles, and flakers, as well as markers of so- 
cial rank such as earspools, clasps for multistrand Spondylus bead bracelets, cen- 
trally perforated bone disks, and perforated animal canines, mostly of dogs, but 
also including jaguar and peccary. Bone earspools and clasps apparently went out 
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of vogue by the end of the period, but perforated disks were used through Inter- 
mediate Classic times and perforated animal canines until the abandonment of the 
city. 


THE CLASSIC PERIOD 


Most of the recovered material culture from Tikal pertains to the approxima- 
tely 600 years of the Classic period. The proportion of material from undisturbed 
middens increased, while that from construction fill declined. Monument caches 
appeared at the beginning of the period and continued in a fairly standardized 
form until the end of the Late Classic and the so-called Lowland Maya Collapse. 
Structure caches, on the other hand, seem to have peaked in significance during 
the late Early Classic and Intermediate Classic periods. 

During the Early Classic period the high-status ritual complex associated 
with the elite included worked and unworked stingray spines, imitation stingray 
spines carved from the bones of terrestrial mammals, the remains of other marine 
fishes such as porcupine fishes, reptiles such as crocodiles, turtles, and venomous 
snakes, several species of small birds, worked and unworked deer phalanges, rare 
bone «Charlie Chaplins» (i.e., small cutout figurines), and small bone sculptures. 
Late Classic additions to this complex included sawfish nose barbs, jaguar paws 
used as mittens and boots by royal dancer-impersonators (Culbert 1993: Fig. 81 
8), sets of worked bones, some of them engraved with pictures and hieroglyphs, 
and tweezers with shell overlays, while deer phalanges and Charlies no longer oc- 
cur. Of special interest is the lack of diversity in vertebrate remains from monu- 
ment caches, which included no worked bone, and only vertebrae from unidenti- 
fied fishes, vertebrae from venomous snakes like the fer-de-lance and rattlesnake, 
and human remains, mostly of subadults. 

New types of sociotechnic artifacts associated with low rank that appear in 
Classic period simple burials and problematical deposits include pendants of va- 
rious forms, inlays, ladles, tubes, and rasps. 

New species identified in general excavations include ocellated turkey and ot- 
her large birds such as guan, curassow, chachalaca, and motmot, and mammals 
such as howler monkey, spider monkey, spotted cavy, armadillo, white-lipped 
peccary, puma, anteater, and gray fox. A late Early Classic problematical deposit 
in Group 6C-1 included an unusual group of meat-eating birds: turkey vulture 
(Cathartes aura), roadside hawk (Buteo magnirostris), gray hawk (Buteo nitidus), 
great black hawk (Buteogallus urubitinga), and common black hawk (Buteogallus 
anthracinus). During the course of the Classic, there seems to have been increased 
emphasis on deer and large birds as sources of meat. 

Cut pieces of flatbone of uncertain use, tie rods for the curtain holders on ma- 
sonry range structures, and pulidores were among the new types of artifacts of uti- 
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litarian function that appeared during the Classic period. Where identifications 
were possible, it was found that many utilitarian and ceremonial artifacts, as 
well as debitage, were of human bone. 


THE TERMINAL CLASSIC PERIOD 


The post-Collapse Terminal Classic period is well represented in the Tikal 
sample. Approximately 90% of remains of this period came from middens found 
on the floors of range structures in the central part of the site, for example, in 
Groups 5D-10 and 5D-11, and was, therefore, fairly well preserved. It included 
unworked and worked bone, including debitage. Some bone was also recovered 
from burials and problematical deposits. By this time the erection of stone mo- 
numents and large masonry buildings had ceased, and the chamber burials and ca- 
ched offerings associated with them also vanished. 

Unworked Terminal Classic materials from general excavations, show conti- 
nuity with those of the Late Classic with no numerically important additions or 
losses. Birds identified as ocellated turkey and roseate spoonbill (Ajaja ajaia) had 
been included in two problematical deposits that also included the remains of chil- 
dren. 

Permanent occupation of the city is thought to have ended around the middle 
of the tenth century. The few items of material culture that can be dated to the 
Early Postclassic period are generally regarded as evidence of transient and spo- 
radic activity (e.g., Culbert 1993: Fig. 98 g; Haviland 1985: 97). 
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To input later - not in files as a separate paper 


UNA PERSPECTIVA DEL DESARROLLO POLITICO 
PREHISPANICO EN EL SURESTE DE PETEN, GUATEMALA 


Juan Pedro LAPORTE MOLINA 
Universidad de San Carlos de Guatemala 


A partir de 1987, el Atlas Arqueológico de Guatemala desarrolla un programa 
de reconocimiento en el sureste de Petén, en los actuales municipios de San 
Luis, Poptun y Dolores, así como en sectores de Santa Ana y Melchor de Mencos. 
Como resultado de esta apertura, muchos sitios han sido reconocidos, levantados 
y sondeados. Este amplio territorio, de más de 5.000 km?, permite desarrollar una 
metodología de trabajo en la cual se combina el registro de sitios con plantea- 
mientos de investigación arqueológica regional. En otras ocasiones, el Atlas Ar- 
queológico de Guatemala ha presentado resultados que refieren a este proceso de 
investigación, tanto en relación con sitios específicos, como con materiales ar- 
queológicos y aspectos demográficos, organizativos y políticos. En esta ocasión se 
intenta una síntesis de este cúmulo informativo para formular los rasgos distinti- 
vos y la historia política que caracteriza al sureste de Petén dentro de un amplio 
marco temporal. 

Los reconocimientos llevados a cabo en las últimas décadas en las Tierras Ba- 
jas mayas permiten observar las actividades y jerarquías sociales, políticas, eco- 
nómicas y rituales a nivel regional. Este tipo de actividad proporciona nociones 
sobre la estructura social y económica de un mosaico de centros arqueológicos, 
representados por áreas de carácter ceremonial y administrativo, así como por sec- 
tores habitacionales y productivos. De esta manera se obtiene información sobre 
una jerarquía regional interna, en la cual sobresalen los centros que tuvieron un 
carácter rector en el nivel local, seguidos por asentamientos derivados de aquellos. 

Varios conceptos han sido considerados en la presente aplicación, en especial 
el abandono del concepto tradicional que considera la presencia de capitales re- 
gionales mayores para favorecer la existencia de regiones con una cohesión in- 
terna enfocada hacia numerosos centros (Leventhal 1992). No todos los sectores 
que conforman a las Tierras Bajas Centrales son similares; ciertas áreas difieren 
en aspectos estructurales vitales, tales como población, base de subsistencia, ex- 
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tensión en área, grado de urbanización y de centralización política, por lo que es 
evidente que coexistieron varios niveles de desarrollo en las entidades políticas 
mayas. Por un lado, se documentan entidades de extensión e influencia política 
mayor y por otro, entidades de escala pequeña. 

En el sureste de Petén predominó el tipo de organización política basado en 
entidades de escala reducida, cuyas esferas de influencia intersectan y se sobre- 
ponen, como los casos previamente documentados en las cuencas del bajo río Mo- 
tagua y alto río Grijalva, en el sur de Belice y en la periferia sureste del área Maya 
(Montmollin 1995). 

En el tipo de organización regional en la que existen múltiples núcleos recto- 
res, se indica que política y económicamente los centros tuvieron igual acceso a 
los recursos y que, al pertenecer a una organización regional en la cual era pri- 
mordial la interacción, no dependían del control específico de alguno de los cen- 
tros. Por lo anterior, los procesos socio-políticos que formaron los límites entre 
entidades políticas coexistentes son complejos, frecuentemente se traslapan y 
son cambiantes. El asentamiento prehispánico del sureste de Petén representa a 
este tipo de organización socio-política particular. 

El análisis de la estructura y organización de áreas geográficas restringidas, 
como viene a ser esta sección de Petén, permite considerar la variación interna de 
las entidades políticas que le conforman, atendiendo a múltiples dimensiones y 
variables (Smith 1976; Montmollin 1989). Esto permite emplear el concepto de 
variantes múltiples continuas para el análisis del fenómeno social y político, en- 
tre entidades de carácter segmentario en un extremo y de carácter unitario en el 
otro. La diferencia entre éstas recae en el grado en el que las diversas unidades te- 
rritoriales estén relacionadas con un núcleo importante. Estas distintas formas de 
organización política no son excluyentes; se ha propuesto que pueden representar 
diferentes estadios en un ciclo de centralización y descentralización política o ser 
el resultado de la variación regional sincrónica, es decir que coexisten y están yux- 
tapuestos a través del área Maya (Montmollin 1995; Culbert 1992). 

Hemos mencionado que el reconocimiento efectuado en el sureste de Petén ha 
dado por resultado el registro de numerosos centros arqueológicos, los cuales re- 
fieren un largo y complejo proceso de desarrollo. Ahora bien, ¿cuál proceso 
conduce a la formación de nuevos núcleos poblacionales? La explicación más cer- 
cana a la situación observada en el sureste de Petén se encuentra en el modelo de 
formación de entidades políticas segmentarias. Este modelo fue empleado re- 
cientemente en el caso concreto del área de Dolores en Petén (Laporte 1996), en 
donde se expuso la base metodológica que apoya su aplicación a esta zona. 

En síntesis, se asume que los sistemas económicos están formados por rela- 
ciones de intercambio que incluyen lo político, social e ideológico, en los cuales 
las comunidades dentro de un territorio están interrelacionadas en una base regu- 
lar mediante una red simple o por un arreglo jerárquico con al menos un lugar 
central (Smith 1976). En ausencia de toda indicación explícita de jerarquía política 
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Fic. 1.—Región central del área Maya. 


en una región, como se indica en el caso del sureste de Petén, debe contemplarse 
la distribución de sitios contemporáneos y efectuar una partición del paisaje, lo 
cual fue efectuado mediante la aplicación del Modelo de Gravedad, como una ver- 
sión ponderada de la técnica de los Polígonos de Thiessen (Cherry 1987; Hodges 
1987; Hodder y Orton 1990; Ball y Taschek 1991; García Campillo 1992), en el 
cual los límites son colocados de acuerdo al peso relativo de los centros. 

Para establecer dicho peso relativo se emplean distintas variables, por lo que 
la escala de valores integró información sobre arquitectura, funcionalidad, mo- 
numentos, terraceado, grupos habitacionales, áreas útiles y otras más que se cree 
tengan importancia socio-política (Laporte 1996). Estas variables contemplan 
asimismo la manipulación del espacio, la ubicación y disposición de los indivi- 
duos, actividades y su acomodo, por lo que incluye la colocación de los grupos 
centrales, orientación, mecanismos en el control del acceso, así como tipos de gru- 
pos monumentales y plazas públicas. 

Como rasgo de definición de centros en el reconocimiento del sureste de Pe- 
tén se toma el Complejo de Ritual Público como conjunto arquitectónico predo- 
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minante. Estructural y funcionalmente, estos complejos consisten de dos ele- 
mentos: la Pirámide Oeste y la Plataforma Este. Esta composición refiere las 
características diagnósticas de los conjuntos indistintamente denominados como 
Complejos tipo Grupo-E, Observatorios, Complejos de Ritual Público y Com- 
plejos de Conmemoración Astronómica. 


LAS ENTIDADES POLITICAS DEL SURESTE DE PETEN 


Al sureste de Petén corresponden dos divisiones orográficas claramente de- 
limitadas: la zona quebrada representada por las Montañas Mayas, asociada 
con el nacimiento de algunos de los ríos mayores de Petén (Mopan, Machaqui- 
la y Pusilha) y la sabana húmeda, en el extremo norte de la región, también aso- 
ciada con el paso de ríos y en consecuencia a amplias vegas (San Juan, Mopan; 
Fig. 2). 

La definición de cada sitio arqueológico que será mencionado adelante pro- 
cede del reconocimiento efectuado por el Atlas Arqueológico de Guatemala, en el 
cual han participado un elevado número de investigadores. Dada la amplia co- 
bertura y la multitud de referencias necesarias sobre estos sitios, se indica que 
pueden ser encontrados en los 11 reportes que cubren las actividades del progra- 
ma arqueológico entre 1985 y 1997. También han sido elaboradas diversas in- 
vestigaciones para tesis profesionales. Por lo tanto, solamente se referirá a artí- 
culos específicos que hayan sido publicados. 


LA SUBREGION MONTANOSA EN EL SURESTE DE PETEN 


Dado que en ocasiones anteriores se ha presentado una cobertura amplia de los 
aspectos fisiográficos de esta zona, se exponen ahora solamente algunas genera- 
lidades (para una mayor información ver Graham 1987; Jennings 1985; Ford y 
Williams 1989; Laporte 1996). 

Esta es una serranía de baja altura, menor a los 1000 m s.n.m. Representa una 
isla de materiales ígneos y metamórficos dentro de una planicie sedimentaria y de 
bosque tropical. Proporciona algunas materias primas poco usuales en las Tierras 
Bajas Centrales, tales como granito, arenisca, cuarcita, pirita, hematita, esquisto y 
pizarra. La altitud es variable formando micro-nichos en reducidos valles y pla- 
nicies con buena tierra para el cultivo. El área tiene un alto grado de bio-diversi- 
dad. Resalta, especialmente en el sector norte de las Montañas Mayas, la presen- 
cia de campos con amplias coroceras (Orbignya cohune), las cuales podrían ser 
parte original de la definición florística de la zona. El carácter kárstico de este pai- 
saje conduce a la presencia de dolinas o resumideros, así como de condiciones 
particulares surgidas de la combinación de suelo, roca subyacente y agua. Cuan- 
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do las dolinas no pueden disponer del agua con la suficiente rapidez, se forman la- 
gunas sobre parte del área. Cerros residuales de caliza a veces emergen a través de 
las planicies aluviales. 

Esta amplia zona fisiográfica puede dividirse en cuatro sectores: 1) la monta- 
ña de San Luis al sur; 2) la meseta Dolores-Poptun al centro; 3) la alta montaña de 
Sacul al este y 4) la Sierra Yaltutu en el extremo noroeste (Fig. 2). 


LA MONTAÑA DE SAN LUIS 


Incluye escarpadas serranías y angostos valles, de los cuales sobresale Chac- 
te y San Luis. Hacia el norte, el sector alcanza a Poptun; al este es parte de las 
Montañas Mayas de Belice; al oeste alcanza el rápido descenso hacia las plani- 
cies; al sur, decrece abruptamente en las cuencas del sistema del río Sarstun para 
dar inicio la planicie de Izabal (Fig. 2). En general, esta quebrada zona es muy va- 
riada en cuanto a suelos y configuración. 

El asentamiento prehispánico en esta zona no comparte los mismos elementos 
estructurales que los sitios de las otras secciones de las Montañas Mayas. Existen 
varios agrupamientos de carácter habitacional y algunos con probable vínculo po- 
lítico: por un lado Pusilha Arriba, Cansis, Ixbobo y Chinchila y por otro Xutilha, 
este último con estelas esculpidas y edificios con revestimiento de piedra (Sat- 
terthwaite 1961). Resulta claro que falta aún reconocimiento para poder estable- 
cer la relación política entre éstos y otros centros que sean localizados en el pro- 
ceso. 


LA MESETA DOLORES-POPTUN 


Es el sector de planicie de mayor extensión en la región montañosa, una am- 
plia meseta alargada en un sentido norte-sur, que engloba 300 km?. La componen 
dos secciones florísticamente diferenciadas: el pinar de Poptun y el bosque tro- 
pical de Dolores y vega del río Mopan, situación que influyó en el carácter del 
asentamiento prehispánico. La presencia de varias cuencas fluviales permite sec- 
cionar este amplio territorio a manera de lograr una perspectiva más adecuada del 
asentamiento: 1) Poptun y la cuenca alta del río Machaquila; 2) la cuenca del río 
Poxte y 3) la cuenca alta del río Mopan (Fig. 2). 


POPTUN Y LA CUENCA ALTA DEL RÍO MACHAQUILA 


Asociada a la cuenca alta del río Machaquila se encuentra una planicie casi 
llana con algunos bosques abiertos de pino y áreas aisladas con afloramientos de 
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Fic. 2.—Identificación de sitios arqueológicos. 


El Achiotal 
Puente Machaquila 
Ixtutz 

Poxte 2 

San Luis Pueblito 
Machaca 2 
Ixtonton 
Moquena 

Ixac 

Mopan 2-Oeste 
Ixkun 

Mopan 3-Este 

El Tzic 

Mopan 3-Sureste 
Mopan 3-Oeste 


Nacimiento Moquena 


La Jutera 
Xaan Abajo 
Ixcol 
Sukche 
Uizil'Ox 
Ixcheu 
Curucuitz 
Poxte 1 
Tesik 
Ixcoxol 2 
Ixcoxol 1 
Ixcoxol 3 
Nocsos 
Sacul 1 
Sacul 4 
Sacul 3 
Sacul 2 
Limones 
El Jutalito 
Caxeba 
Xaan Arriba 


37 
38 
39 
40 
41 
42 
42a 
43 
44 
45 
46 
47 
48 
49 


Canahui 

Ixek 

El Chapaya 1 
Yaltutu 1 
Ix'On 

La Unión 1-A 
La Unión 1-B 
Ixjuju 
Sabanetas 1 
La Unión 2 
Santa Rosita 3 
El Nahual 
Santa Rosita 4 
San Valentin Norte 
Río Grande 
Santa Rosita 2 
El Rosario 1 
El Rosario 4 
El Rosario 2 
El Rosario 3 
Calzada Mopan 
Agua Blanca 
La Trinidad 
La Gloria 1 

El Limón 
Miguelón 

Las Delicias 
El Cabro 
Calabazal 1 
Calabazal 2 
El Bombillo 1 
Calabazal 3 
El Bombillo 2 
El Camalote 
La Esperanza 
La Gloria 2 
Canija 


La Puente 
Santo Domingo 
Santo Toribio 1 
Santa Cruz 2 
Santo Toribio 2 
Santa Cruz 1 
Copoja 1 
Copoja 2 

El Ocote 1 

El Ocote 4 

El Ocote 3 

El Ocote 2 

San Miguel 
Muxanal 

El Chal 

El Quetzal 
Santa Rosita 1 
Colpetén 
Chilonche 

La Amapola 

El Aguacate 
Los Lagartos 
Ucanal 

Monte Rico 

El Edén 1 
Nuevas Delicias 1 
Nuevas Delicias 2 
Ixobel 
Canchacan 
Ixbobo 

Xutilha 

El Trigrillo 

La Blanca 

El Chilar 2 

El Corozal 
Cueva San Miguel 
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piedra caliza; llega a unirse con la zona de denso bosque tropical. En este área, 
Shook y Smith (1950) reconocieron varios sitios, entre ellos La Hortaliza y Pop- 
tun. Sin embargo, reconocimientos recientes en esta sección mostraron que éstos 
han sido destruidos en gran parte, por lo que no fue posible efectuar el cálculo vo- 
lumétrico necesario para dimensionarles como entidades políticas. 

Por otra parte, recientemente fue reconocida la cuenca alta del río Machaqui- 
la, con cerca de 50 km de largo; recibe pocos afluentes durante su recorrido. El 
patrón de asentamiento de los grupos arqueológicos en la sección alta del río es 
disperso y de arquitectura simple, con la mayor parte de los grupos en planicie, 
como respuesta adaptativa a la geografía del área. Sin embargo, es la presencia de 
conjuntos arquitectónicos especializados, como el caso de los Complejos de Ritual 
Público, lo que acerca culturalmente a estos sitios con los del área de Dolores y 
permite formular el límite sur de esta tradición ritual y política. 


Entidad política de El Achiotal 


En la cuenca alta del río Machaquila se han ubicado dos centros arqueológi- 
cos: El Achiotal y Puente Machaquila (Figs. 2 y 3). El primero representa la 
unidad política mayor del sector, aunque no fue posible efectuar un cálculo de su 
área debido a que no se cuenta con otros sitios que le limiten hacia el sur. Asi- 
mismo, aunque en el cálculo volumétrico El Achiotal correspondió al rango in- 
ferior de sitios, por su posición en el extremo sur del área de reconocimiento, fue 
avanzado al rango superior. Su secuencia constructiva se inicia en el Preclásico 
Tardío cuando fue construida una primera versión del Complejo de Ritual Públi- 
co, mientras que durante el Clásico Tardío se construyeron a dos terrenos para el 
juego de pelota. No fue posible conocer materiales del Clásico Terminal como su- 
cede en otros sitios asociados a la meseta de Dolores. En el caso de Puente Ma- 
chaquila se indicó que corresponde a un segmento de El Achiotal surgido en el 
Clásico Tardío. 

El límite de este tipo de manifestación política y ritual en el cual se emplea al 
Complejo de Ritual Público como rasgo central, resulta aún más evidente al ob- 
servar el carácter del asentamiento desarrollado en la sección sur de Poptun. En 
este amplio territorio (45 km?), existe una marcada influencia del medio fisio- 
gráfico en cuanto al restringido asentamiento humano, debido al paisaje muy 
accidentado y al drenaje subterráneo predominante. El reconocimiento dio por re- 
sultado la presencia de tres sitios: Canchacan, Ixobel y Tanhoc; éstos son de ca- 
rácter disperso, formados por pequeños grupos de carácter habitacional y donde 
ninguna plaza de tipo ritual fue determinada. Es probable que tuvieran alguna re- 
lación con un sitio actualmente destruido al que Maler (1908) incluyera en su pla- 
no con el nombre de Santa Bárbara y de donde se rumorea que hubo monumentos 
tallados alguna vez. 
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Otra característica de este área es la presencia de abundantes cuevas, las cua- 
les son el resultado de la acción del agua en el escarpado terreno kárstico. Se lo- 
calizaron cinco cuevas de grandes proporciones, de las cuales dos presentaron evi- 
dencia cerámica de su utilización prehispánica. En ocasiones anteriores se ha 
reportado la importancia de las cuevas de esta región (Bonor 1989; Siffre 1982), 
aunque su imprecisa localización impide conocer si se trata de las mismas cuevas. 


LA CUENCA DEL RÍO POXTE 


El río Poxte se origina en la propia meseta Dolores-Poptun, junto al parte 
aguas que separa esta vertiente con la del río Mopan. Su curso es de este a oeste, 
a manera de confluir con el río San Juan y, eventualmente, con el bajo Macha- 
quila (Fig. 2). Con una topografía nivelada, la red de drenaje superficial es in- 
completa y desintegrada, con varios resumideros o dolinas, por lo que son abun- 
dantes los arroyos intermitentes. Asociadas a esta cuenca fueron determinadas dos 
entidades políticas, cada una con asentamientos secundarios: Ixtutz y San Luis 
Pueblito. 


Entidad política de Ixtutz 


Un rasgo especial en Ixtutz es la presencia de varios monumentos y paneles 
esculpidos (Laporte y Escobedo 1992). El limitado espacio temporal en que éstos 
fueron dedicados, pudiera reflejar su tardío surgimiento como centro rector en el 
espectro sociopolítico del sureste de Petén. Sin embargo, excavaciones de sondeo 
realizadas en el sitio han revelado materiales cerámicos que corresponden a los 
periodos Preclásico Tardío y Clásico Temprano, lo cual indica que Ixtutz era ya 
un centro importante antes de la erección de sus monumentos. A pesar de la 
menor complejidad de sus plazas ceremoniales respecto de otros centros de la re- 
gión, Ixtutz desarrolla rasgos constructivos propios como es la singular disposi- 
ción de la Plataforma Este del Complejo de Ritual Público, en la cual no se de- 
sarrolla la proyección posterior del basamento que tanto caracteriza a este tipo de 
construcción en el área, caso que solamente se repite en pocos centros más (El 
Nahual). Resalta la ausencia en Ixtutz de un terreno para el juego de pelota. En 
cuanto a la formación de otros centros secundarios fue determinado Poxte 2 
(Fig. 3), el único otro sitio que corresponde a la entidad política de Ixtutz. 


Entidad política de Pueblito 


En el caso de San Luis Pueblito, el cual representa el extremo oeste del área 
del reconocimiento, parece existir un asentamiento bastante nucleado en los al- 
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Fic. 3.—Entidades políticas. 


A El Achiotal J Ixek T El Ocote 

B Ixtutz K Ix'On U El Muxanal 
C Pueblito L El Nahual V El Chal 

D Ixtonton M El Rosario W El Chilonche 
E Ixkun N Calzada Mopan X La Amapola 
F Ixcol P El Calabazal Y El Aguacate 
G Curucuitz Q E] Camalote Z Los Lagartos 
H Sacul R La Puente AA Ucanal 

I Caxeba S Copoja 


rededores del centro ceremonial (Fig. 3). Es importante considerar que el sector 
central no cuenta con el patrón arquitectónico que caracteriza a los sitios del valle 
de Dolores, es decir con un Complejo de Ritual Püblico (Laporte, Morales y 
Valdizón 1997). Este rasgo negativo para Pueblito no es ünico en la zona, puesto 
que otros centros mayores, tales como El Chal y El Muxanal, comparten dicha au- 
sencia. E] sector central de Pueblito consta de numerosos grupos, entre los que re- 
saltan cuatro secciones por la dimensión de las estructuras y complejidad interna, 
incluyendo también dos calzadas y un terreno para el juego de pelota. En la Plaza 
Central se encuentran las espigas y fragmentos de ocho estelas de piedra caliza y 
cuatro altares. El fechamiento del material cerámico recuperado en varios pozos 
de sondeo realizados en los conjuntos principales, indica que existió ocupación a 
partir del Preclásico Tardío y que el sitio fue habitado hasta el Clásico Terminal. 
Por el momento, solamente ha sido asignado al área detentada por Pueblito un 
centro menor, Machaca 2, localizado en la ribera sur del río Poxte. Es importan- 
te indicar que en un reconocimiento reciente se reportó la presencia de otros 
asentamientos cercanos a Pueblito, en el área conocida como Nuevas Delicias y 
La Lucha, algunos de ellos definidos por la presencia de Complejos de Ritual Pú- 
blico, aunque aün está pendiente el análisis volumétrico para comprender si se tra- 
ta de una entidad política separada de Pueblito o si éstos le pertenecen. 


LA CUENCA ALTA DEL RÍO MOPAN 


Esta zona representa al extremo norte de la meseta Dolores-Poptun. Aquí se 
encuentran las fuentes del río Mopan (Fig. 2). Dolores contiene distintos sitios cla- 
ramente jerarquizados que forman cuatro entidades políticas: Ixtonton al este, Ix- 
col al centro, Curucuitz al oeste e Ixkun al norte. Cada entidad cuenta con otros si- 
tios de menor tamaño compuestos por áreas centrales bien definidas y por zonas 
habitacionales las cuales, en algunos casos, son amplias y complejas, general- 
mente ubicadas sobre cerros calizos aislados unos de otros. Es evidente que este 
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sector tuvo una intensa actividad productiva y asombra la concentración habita- 
cional indicativa de tal complejidad. El patrón de asentamiento regional indica 
que las comunidades eran principalmente agrícolas por naturaleza; los grupos es- 
taban situados para sacar el mejor rendimiento de los recursos del suelo y pocos 
de éstos mostraron una especialización económica adicional. En anteriores oca- 
siones se ha elaborado en detalle sobre este área arqueológica: Ixtonton (Laporte 
1994), Curucuitz (Laporte y Alvarado 1997) e Ixkun (Laporte et al. 1994). 


Entidad política de Ixtonton 


Dentro de su territorio, Ixtonton se desarrolló como un nódulo de asenta- 
miento desde el inicio del periodo Preclásico Tardío; pronto surgiría un primer 
segmento en Ixac, posiblemente hacia el final de ese periodo, mientras que los 
otros dos sitios que corresponden a la entidad, Moquena y Mopan 2-Oeste (Fig. 
3), surgieron ya en el Clásico Tardío. 


Entidad política de Ixkun 


El caso de Ixkun como entidad política es notable por el amplio territorio que 
contempló, debido a que incluye tanto el área quebrada en donde se eleva la 
Montaña Maya como un sector de sabana húmeda. Ixkun resalta al observar el 
proceso de segmentación: el nódulo inicial de asentamiento en este territorio fue 
el sitio Mopan 3-Este, al inicio del Preclásico Tardío; en el Clásico Temprano sur- 
gen Mopan 3-Sureste e Ixkun y desde entonces este último claramente toma el pa- 
pel predominante de la entidad política y a su vez continúa el proceso segmenta- 
rio con el surgimiento de distintos centros: Mopan 3-Oeste y Xaan Abajo hacia el 
este, El Tzic hacia el sur y La Jutera y Nacimiento Moquena al noroeste (Fig. 3). 


Entidad política de Ixcol 


Como entidad política, Ixcol cubre un reducido territorio situado entre dos en- 
tidades de mayor tamaño, Ixtonton e Ixkun (Fig. 3). Dentro de este territorio se 
desarrollaron cuatro asentamientos representados en el Clásico Tardío por Ixcol. 
De los centros mayores, es evidente la mayor antigüedad de Sukche, quien cuen- 
ta con una ocupación del inicio del Preclásico Tardío (Ciudad e Iglesias 1995), la 
cual pudo ser compartida posteriormente con algunos grupos de Ixcol a manera de 
formar un nódulo temprano en donde surgiría ya en el Clásico Tardío el área cen- 
tral de Ixcol. La posición cronológica de los segmentos menores no es conocida 
(Uixil Ox e Ixcheu). 
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Entidad política de Curucuitz 


La cuarta entidad política de esta sección geográfica es Curucuitz. Con un área 
territorial que se asemeja a la detentada por Ixtonton, Curucuitz alcanza la sección 
superior del río Poxte y en su densa área habitacional llega a unirse con la entidad 
política de Ixtutz (Fig. 3). El desarrollo de Curucuitz es temprano, al inicio del 
Preclásico Tardío muestra un claro movimiento arquitectónico. Otros centros 
surgieron también en el Preclásico, como fueron Ixcoxol 2 y 3. La entidad políti- 
ca tuvo un papel preponderante en el Clásico Temprano centrado aún en Curu- 
cuitz. En el Clásico Tardío surgen otros segmentos tales como Tesik, Ixcoxol 1 y 
Poxte 1. Aunque la evidencia del Clásico Terminal más bien indica una deriva ha- 
cia un mayor poder por parte de Ixtonton, resalta el hecho de una significativa 
presencia del Postclásico en el sitio Ixcoxol 2. 


LA ALTA MONTANA 
LA CUENCA DEL RÍO SACUL 
Entidad política de Sacul 


El valle de Sacul muestra un paisaje más escarpado, con alturas que oscilan 
entre 450 y 650 m s.n.m. El río Sacul surca este valle en dirección norte; perte- 
nece al sistema del alto río Mopan y es un claro ejemplo de paso de montaña, re- 
saltando sus posibilidades en las redes de comercio e intercambio. En el recono- 
cimiento efectuado en la planicie y en los cerros que bordean al valle de Sacul 
fueron determinados cinco centros arqueológicos (Figs. 2 y 3; Laporte et al. 
1991). El centro mayor, Sacul 1, fue construido durante el Clásico Tardío y con- 
tinuó ocupado durante el Clásico Terminal y Postclásico. Los segmentos cercanos 
debieron ser construidos también durante el Clásico Tardío (Sacul 2, 3, 4 y Li- 
mones), aunque en algunos pozos de sondeo fueron reportados tiestos del Pre- 
clásico Tardío y del Clásico Temprano, con lo cual el nódulo inicial de ocupación 
en la cuenca del río Sacul podría no estar situado en el centro principal del Clásico 
Tardío, caso similar a lo expuesto para las entidades políticas de Ixkun e Ixcol. 


LA CUENCA DEL RÍO XAAN 


Entidad política de Caxeba 


También parte del sistema del alto río Mopan, el río Xaan conforma una 
cuenca angosta, con una rica vega formada por aluvión; corre por un poco más de 
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17 km en un rumbo sur a norte. Existen tres centros arqueológicos, cada uno in- 
tegrado por un área central y por distintos grupos habitacionales, los cuales se de- 
sarrollaron en la vega del río: Canahui, Xaan Arriba y Caxeba (Figs. 2 y 3; Suas- 
návar 1995). Son más importantes los dos últimos. Tanto Caxeba como Xaan 
Arriba empezaron a poblarse en algún momento del Preclásico Tardío, definien- 
do los espacios donde sus plazas principales se asentarían; Xaan Arriba logra ma- 
yor predominancia en esta zona durante el Clásico Temprano, según lo indica la 
presencia de una espiga de estela que fue posteriormente enterrada. Para el Clá- 
sico Tardío el crecimiento de Caxeba fue mayor y éste se tornó en el centro do- 
minante de la actividad política y económica. A su vez, Canahui, ubicado al 
norte de la cuenca, se desarrolló como segmento del Clásico Tardío. 


LA SIERRA YALTUTU 


Constituye un apartado geográfico en que el terreno es más escarpado y las 
fuentes de agua son más reducidas que en la meseta Dolores-Poptun. Comprende 
un amplio territorio de 150 km? que incluye el quebrado límite del noroeste de las 
Montañas Mayas (Yaltutu) y una sección hacia el oeste en la que se separan las 
cuencas de los ríos Poxte y Santa Rosita. En este territorio se sucedieron varias 
entidades políticas: Ixek, Ix'On y El Nahual (Figs. 2 y 3). 


Entidad política de Ixek 


La entidad política de Ixek ocupa al extremo noroeste de la meseta Dolores- 
Poptun. El sector central de Ixek está ubicado sobre la cima de un cerro natural; 
fueron determinadas además 160 unidades habitacionales que en su complejidad 
reflejan un nivel de la vida social al conformar unidades habitacionales complejas 
que incluyen a varios grupos; fue un asentamiento muy poblado en el Clásico Tar- 
dío, aunque el sector central era ya importante en el Preclásico Tardío (Samayoa 
1992). Dos sitios adicionales corresponden a su territorio: Yaltutu surge en el Pre- 
clásico Tardío y El Chapayal en el Clásico Tardío. Como en el caso de Ixek, Yal- 
tutu fue importante durante el Clásico Temprano en relación a la población que 
empleó materiales asociados a la esfera cerámica Chicanel Periférico (Laporte 
1995) y siguió activamente ocupado en el Clásico Tardío. 


Entidad politica de Ix'On 


Otra entidad política, Ix'On, ocupó el extremo norte del sector montañoso de 
la Sierra Yaltutu. Sobresale el río Santa Rosita, el cual forma parte de la cuenca 
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alta del río San Juan. La altimetría promedio es de 420 m s.n.m. El área en gene- 
ral incluye los sitios Ix'On, La Unión 1, La Unión 2, Sabaneta, Ixjuju y Santa Ro- 
sita 3. Todos cuentan en el sector central con un grupo de estructuras dispuestas 
según el patrón del Complejo de Ritual Público. Entre ellos, el mayor es clara- 
mente Ix*On. Se tiene poco conocimiento de su desarrollo cronológico en general, 
aunque resulta evidente la presencia durante el Clásico Temprano de La Unión 1, 
sitio que participó como en el caso de Yaltutu e Ixek de la tradición cerámica Chi- 
canel Periférico. También se conoce que Ix'On, Sabaneta y Santa Rosita 3 fueron 
habilitados en el Clásico Tardío, con lo cual se indica una situación similar a la 
descrita para Ixkun, Ixcol y Sacul en cuanto al cambio de centro rector entre las 
épocas temprana y tardía. 


Entidad política de El Nahual 


La tercera entidad política de la Sierra Yaltutu es El Nahual, asociada en 
parte al sistema fluvial del río Poxte, así como también a la cuenca del río Santa 
Rosita. Se registraron cinco sitios como parte de esta entidad política: El Nahual, 
Río Grande, San Valentín Norte, Santa Rosita 2 y Santa Rosita 4. Cuatro de 
ellos tienen claros ejemplos de Complejos de Ritual Público y el sitio mayor tam- 
bién incluye un patio para el juego de pelota. Poco se conoce actualmente del de- 
sarrollo cronológico de estos sitios, aunque el tipo de plazas de las cuales se trata 
parecen referir a una ocupación del Clásico Tardío principalmente; en El Nahual 
existe un desarrollo original en el Preclásico, así como en San Valentín Norte. Es 
interesante que El Nahual comparte rasgos arquitectónicos con Ixtutz, zona rela- 
tivamente cercana hacia el sur. 


LA SUBREGION DE SABANA HUMEDA EN EL SURESTE DE PETEN 


Como en el caso de la fisiografía de la región montañosa y dado que en otras 
ocasiones se ha presentado una cobertura amplia de los aspectos que definen a las 
zonas de sabana, presentaremos ahora algunas generalidades (para una mayor in- 
formación ver Harris 1980; Cole 1986; Hopkins 1992; Laporte 1996). 

La categorización de un terreno como sabana requiere considerar la relación 
climática, edáfica y florística, resultantes de los procesos geomorfológicos que 
Operan a través del tiempo. Los varios tipos de sabana tropical comparten carac- 
terísticas estructurales y funcionales que les permiten soportar sequías estaciona- 
les, mientras que a su vegetación le favorece un alto grado de intensidad de luz, 
temperatura y evaporación. El término sabana húmeda es empleado en la com- 
binación de precipitación, manto acuífero y textura del suelo, y a través del reco- 
nocimiento efectuado en la sabana húmeda del norte de Dolores quedó claro 
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que existen dos zonas geográficas y ocupacionales distintas: 1) la cuenca media 
del río Mopan y 2) la cuenca alta del río San Juan. 


LA CUENCA MEDIA DEL RIO MOPAN 


El río Mopan nace en las montañas del municipio de Dolores, fluye de sur a 
norte hasta resumirse en el área denominada Campuc; esa sección es la cuenca 
alta del río (Fig. 2). Este resurge a 12 km al norte; el nuevo caudal, conocido 
como Xilinte, recorre otros 15 km hasta unirse con el río Santo Domingo, desde 
este punto el río es navegable. Esta es parte de la cuenca media del río Mopan y se 
extiende por otros 15 km hacia el norte. En general, el territorio abarca 400 km?, 
limitado al oeste por la cuenca Salsipuedes y al este por la Chiquibul. Esta zona 
tiene una altura entre 260 y 300 m s.n.m., con reducidas y dispersas elevaciones 
mayores. Los niveles inferiores corresponden a la planicie de inundación del 
río, muy rica para los cultivos, mientras que el asentamiento prehispánico gene- 
ralmente se localiza en los terrenos más elevados. La estrategia de investiga- 
ción permitió separar tres sub-cuencas: la del río Xilinte, la del río Mopan y la del 
río Salsipuedes. 


SUB-CUENCA DEL RÍO XILINTE 
Entidad política de El Rosario 


Cuatro sitios fueron determinados en la sub-cuenca del río Xilinte: El Rosa- 
rio 1 a 4. El Rosario 1 es el sitio mayor; por su tamaño y complejidad es el cen- 
tro rector de la entidad política de El Rosario (Fig. 3). El sitio se asienta sobre el 
terreno plano de una terraza aluvial al este del río. El núcleo central del sitio está 
compuesto por cinco plazas; dos de ellas conforman sendos Complejos de Ritual 
Público comunicados por una calzada. Los otros tres sitios son claros segmentos 
de El Rosario 1. Dos de éstos se encuentran en la misma ribera, mientras que El 
Rosario 4 ocupa un sector en la margen oeste del río. El Rosario 1 debió ser el 
nódulo original del asentamiento, aunque poco tiempo después existían ya los 
otros sitios. Por su posición estratégica respecto de la ruta de comunicación entre 
el alto y medio río Mopan, esta zona presentó lazos con la ocupación que remite 
a la esfera cerámica Chicanel Periférico durante el Clásico Temprano. Todos 
ellos tuvieron actividad constructiva en el Clásico Tardío y es probable que 
para entonces surgiera realmente El Rosario 4. El Clásico Terminal es más evi- 
dente en el centro rector de la entidad, aunque la presencia de algunos materiales 
del Postclásico en El Rosario 3 indica que éste también coexistió en una etapa tan 
tardía con aquél. 
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SUB-CUENCA DEL RÍO MOPAN 


Asociadas a la cuenca media del río Mopan se han determinado tres entidades 
políticas: Calzada Mopan, Ucanal y El Calabazal (Fig. 3), las dos primeras sobre 
la ribera oeste del río y la tercera ocupando la margen este. 


Entidad política de Calzada Mopan 


Calzada Mopan, como el sitio rector de una entidad política, se destaca por su 
alta densidad habitacional ininterrumpida en un área de 6 km? aproximadamente, 
cuenta con un Complejo de Ritual Público y 432 grupos habitacionales asociados, 
algunos situados en terreno plano y otros en cerros acondicionados y terrazas 
(Corzo y Gómez 1995). Es importante señalar la diversidad de grupos existentes en 
este área, ya que aunque hay unidades habitacionales simples, también las hay 
complejas compuestas por varias plazas combinadas, además hay grupos de mayor 
rango dispuestos sobre plataformas basales ya sea en terreno plano o sobre cerros 
acondicionados con estructuras de gran altura y amplias dimensiones. Es notable la 
presencia de cuatro terrenos para el juego de pelota en este sitio (Roldán 1995). 

Los sitios que acompañan a Calzada Mopan son siete: Agua Blanca, El Limón 
y El Cabro cercanos al río Santo Domingo, y La Trinidad, La Gloria 1, Miguelón 
y Las Delicias en una zona directamente al oeste del centro mayor. La actividad 
de sondeo efectuada en las áreas centrales de los sitios de esta entidad política re- 
veló que Calzada Mopan fue un asentamiento que comienzó a inicios del Preclá- 
sico Tardío, es decir cuando solamente algunos sitios estaban poblados en la 
zona de Dolores (Ixtonton, Sukche, Curucuitz, Mopan 3-Este) y, adicionalmente, 
otros en la sub-región de sabana húmeda (Copoja 1 y El Muxanal). Calzada Mo- 
pan continuó habitado hasta el Clásico Terminal y, aunque relativamente escasa, 
se encontró alguna muestra del Postclásico. 

De los demás sitios que se integran dentro del perímetro de esta entidad polí- 
tica, cuatro parecen haber surgido durante el Preclásico Tardío: La Gloria 1, El Li- 
món, Las Delicias y la sección que incluye al primer Complejo de Ritual Público 
de La Trinidad. A su vez, el segundo complejo en este último sitio y aquellos pre- 
sentes en Agua Blanca, Miguelón y tal vez El Cabro corresponden solamente a 
edificaciones del Clásico Tardío. Material del Clásico Terminal fue determinado 
solamente en La Gloria 1 y El Limón, mientras que en ninguno de todos ellos fue 
conocido material del Postclásico. 


Entidad política de El Calabazal 


En la margen este del río, la entidad política de El Calabazal está compuesta 
por su centro rector El Calabazal 1 y por otros cuatro centros de menor tamaño: El 
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Bombillo 1 y 2 y El Calabazal 2 y 3. En esta amplia área también se encuentra la 
divisoria de aguas entre los ríos Mopan y Chiquibul. El Calabazal 1 ocupa la cima 
de un cerro, una de las escasas elevaciones que llegan a alcanzar los 400 m 
s.n.m. en este área. Alrededor de la cima hay varias depresiones, aparentemente de 
formación natural, las cuales debieron funcionar como aguadas, además de que 
existen algunos nacimientos de agua. El centro del sitio se compone de un Com- 
plejo de Ritual Público y de una serie de tres patios que conforman una acrópolis. 
Es notoria la ausencia de un terreno para el juego de pelota. Pudo ser definido que 
el nódulo de asentamiento original fue El Calabazal 3 durante el Preclásico Tardío 
inicial, con lo cual antecede a la construcción de El Calabazal 1. No obstante, para 
el Preclásico Tardío pleno, los dos sitios debieron coexistir, mientras que duran- 
te el Clásico Temprano parece sumarse a los anteriores El Bombillo 1, y ya en el 
Clásico Tardío El Calabazal 2. El Clásico Terminal fue claramente definido en El 
Calabazal 1 y 3, mientras que solo en este último fueron conocidos tiestos del 
Postclásico, con lo cual El Calabazal 3 muestra una mayor permanencia que en el 
caso de sus vecinos. 


Entidad política de Ucanal 


La tercera entidad política que ocupa la vega del medio río Mopan es Uca- 
nal. El sector central del sitio está compuesto por dos amplios grupos unidos por 
una calzada; adicionalmente existe un tercer grupo de carácter ritual. En la 
sección central del sitio hay nueve monumentos tallados y otros nueve lisos, jun- 
to con dos altares tallados y dos lisos. La nivelación original de estos grupos ar- 
quitectónicos es contemporánea y corresponde al inicio del Preclásico Tardío. 
Poco tiempo después, aún en el Preclásico, fueron construidas las versiones ini- 
ciales de las estructuras piramidales que hacen de Ucanal un centro mayor. Es 
evidente que para entonces las relaciones de Ucanal eran ya amplias, tanto con 
los pueblos del alto río Mopan como con otras zonas más al norte. Al Clásico 
Tardío pertenecen la mayoría de las edificaciones que ahora definen al sitio, in- 
clusive el Complejo de Ritual Público. Aunque hubo una reducción del área 
ocupada en el Clásico Terminal, en varios sectores del sitio continuó la cons- 
trucción. 

Ucanal fue un sitio nucleado, con los conjuntos habitacionales dispuestos 
sobre la misma elevación general en que se encuentra la sección administrativa 
y ritual. Sorprende además el trabajo efectuado para el control hidráulico me- 
diante la habilitación de dos canales. Es decir que, a diferencia de entidades po- 
líticas tales como Calzada Mopan o El Calabazal, Ucanal muestra un compor- 
tamiento propio por su configuración nucleada y por la ausencia de otros 
centros que pudieran representar segmentos de aquel, caso que retomaremos 
más adelante. 
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SUB-CUENCA DEL RÍO SALSIPUEDES 
Entidad política de El Camalote 


Un tercer afluente del medio río Mopan procede del suroeste, es el río Sal- 
sipuedes. Fueron determinados cuatro sitios arqueológicos: La Gloria 2, La 
Esperanza, Canija y un centro mayor, El Camalote, el cual evidentemente co- 
rresponde al núcleo de otra entidad política (Fig. 3). Este es un asentamiento ma- 
yor cuyo centro ha sido dividido en dos plazas mayores, una acrópolis con tres 
patios y nueve grupos de menor tamaño posiblemente residenciales, la mayoría 
de ellos sobre plataformas basales. No se conoce patio alguno para el juego de 
pelota. Podría tratarse de un sitio que fue construido durante el Clásico Tardío. 
En cuanto a los sitios englobados dentro de esta entidad política existe evidencia 
de que tanto La Esperanza como El Camalote fueron ocupados inicialmente en 
el Preclásico Tardío. Es importante que Canija tuvo una marcada ocupación du- 
rante el Clásico Temprano, lo cual indica la filiación de este área con la pobla- 
ción que empleó materiales de la tradición cerámica Chicanel Periférico. Mate- 
riales del Clásico Terminal solamente fueron detectados en El Camalote, así 
como también alguna evidencia de la presencia de población durante el Post- 
clásico. 


LA CUENCA ALTA DEL RIO SAN JUAN 


La cuenca alta del río San Juan corresponde a la zona fisiográfica de sabana 
húmeda y forma parte de la vertiente de los ríos Pasión y Usumacinta (Fig. 2); 
esta cuenca inicia con algunos arroyos que descienden de la divisoria de aguas 
que le separa del sistema del río Mopan, entre ellos el San Martín y el previa- 
mente mencionado Santa Rosita, a partir de cuya confluencia inicia la cuenca 
media del río San Juan. Actualmente, esta sección está cubierta por un sistema 
florístico mixto que incluye áreas de bosque tropical, otras de sabana húmeda y 
otras más de sabana seca. El paisaje incluye áreas planas y cerros aislados; las zo- 
nas más bajas son inundables durante la época de lluvia. Este amplio territo- 
rio puede ser dividido en varios sectores: el área de Santa Cruz-La Puente-Santo 
Toribio al sur, el área de El Ocote-El Muxanal al norte y el área de El Chal al 
oeste. 


AREA DE SANTA CRUZ-LA PUENTE-SANTO TORIBIO 


El reconocimiento comprendió un territorio de 150 km?. En esta zona se en- 
contraron 118 grupos prehispánicos y siete complejos arquitectónicos que indican 
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lugares centrales a donde debieron estar adscritos estos grupos. Estos centros son: 
La Puente, Santa Cruz 1 y 2, Copoja 1 y 2, Santo Toribio 1 y 2. Esta fue el área 
que atravesara A.P. Maudslay en 1877 en su camino hacia la cuenca del río Sal- 
sipuedes (Maudslay y Maudlsay 1899). Los cálculos volumétricos indicaron la 
presencia de dos entidades políticas: La Puente y Copoja. 


Entidad política de La Puente 


En la entidad política de La Puente, el centro principal es complejo. La Puen- 
te está formado por 13 plazas, algunas elevadas y otras hundidas, con seis estelas 
lisas y 14 grupos periféricos. Por los sitios que engloba como entidad política se 
deduce su importancia en la región (Fig. 3). Hacia el sur limita con otras entidades 
mayores, como lo son Calzada Mopan e Ixkun; en esta extensión le corresponden 
los sitios Santo Domingo, Santo Toribio 1 y Santo Toribio 2. Hacia el norte su te- 
rritorio es menor por la cercana presencia de la entidad política de Copoja, por lo 
que solamente engloba a dos sitios: Santa Cruz 1 y Santa Cruz 2. La ocupación de 
La Puente se inició en el Preclásico Tardío y su ocupación se prolonga hasta el 
Clásico Terminal. También en el Preclásico Tardío estaba ya ocupado Santo To- 
ribio 2, el cual no parece haber continuado posteriormente. Presentan alguna 
evidencia temprana, aunque en menor escala, Santo Domingo y Santo Toribio 1. 
La ocupación de Santa Cruz 1, que se encuentra más cerca de La Puente, se da 
para el Clásico Tardío. Fuera de La Puente hay poca evidencia de ocupación para 
el Clásico Terminal. 


Entidad política de Copoja 


La entidad política de Copoja está representada solamente por dos sitios, Co- 
poja 1 y 2, ubicados en un territorio rodeado por otras entidades bien definidas: La 
Puente al sur, El Ocote al norte, El Camalote al este y El Chal al oeste (Fig. 3). Se 
encuentra en una planicie donde se levanta una plataforma basal que sostiene a 
cinco patios y junto a ella, el Complejo de Ritual Público. Al oeste del grupo cen- 
tral se encuentra un grupo dispuesto según un patrón triádico. El análisis del 
material procedente de la actividad de sondeo indicó que Copoja 1 fue el sitio que 
tuvo la ocupación más temprana en el área de la cuenca alta del río San Juan, aso- 
ciada ésta a la esfera cerámica Mamom; la ocupación del sitio no se interrumpe y 
alcanza hasta el principio del Postclásico. Su único segmento, Copoja 2, también 
es construido durante el Preclásico Tardío, posiblemente al tiempo que empieza a 
ser edificado La Puente en la vecina entidad política, llegando hasta el Clásico 
Tardío. 
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AREA DE EL OcoTE-EL MUXANAL 
Entidad política de El Ocote 


La zona de El Ocote se relaciona con la cuenca alta del río San Juan; en 
contraste con el área de La Puente existen pocos arroyos superficiales perma- 
nentes y hay una mayor cantidad de islas de sabana seca dentro de la sabana hü- 
meda. El Ocote abarca unos 40 km? y engloba a cinco sitios (Fig. 3). Cuatro de 
ellos se encuentran en el área de la población actual de El Ocote y uno más, San 
Miguel, en una zona más cercana al paso de la carretera hacia Flores; cada uno de 
estos sitios se define por la presencia de un Complejo de Ritual Público. En esta 
entidad política, El Ocote 1 es el principal asentamiento; además de la plaza 
central incluye a otros dos patios adicionales, así como a 33 grupos de carácter ha- 
bitacional. Los otros sitios que componen la entidad son menores. El asenta- 
miento observado es disperso, las estructuras son de baja altura y se hallan en te- 
rrenos planos y casi no se observan plataformas basales. Su desarrollo cronológico 
indica que El Ocote 3 podría ser el nácleo original de la entidad en el Preclásico 
Tardío. Su cercanía a El Ocote 1 podría referir a un desplazamiento hacia este ül- 
timo en el Clásico Tardío. De los restantes sitios se conoce poco en un sentido 
cronológico, pero fue evidente la presencia de material del Clásico Terminal en El 
Ocote 4. 


Entidad política de El Muxanal 


Como otra entidad política, El Muxanal es uno de los centros mayores dis- 
puestos en la sabana hámeda del norte de Dolores; no se conocen arroyos aso- 
ciados a éste (Fig. 3; Morales 1997). Se formaron cinco amplias plazas niveladas. 
Tres de ellas registran estructuras notablemente altas y terrazas escalonadas por lo 
que son consideradas conjuntos de tipo acrópolis. Los basamentos miden un 
promedio de 130 m por lado y su altura oscila entre 5 y 10 m. Estos grandes con- 
juntos están acompañados por un patio para el juego de pelota, habiendose loca- 
lizado asimismo evidencia de siete estelas y un altar tallados en piedra caliza, aun- 
que ninguno presenta huellas de rasgos esculpidos. En este patrón resaltó la 
ausencia de un Complejo de Ritual Püblico, una situación compartida con pocos 
otros sitios de la región: San Luis Pueblito al oeste, El Chal al noroeste y El Agua- 
cate al norte. También resalta el carácter unitario de El Muxanal, ya que no fue lo- 
calizado segmento alguno que pudiera ser asignado a esta entidad política. Cro- 
nológicamente, El Muxanal presentó una larga secuencia cerámica que comienza 
al inicio del Preclásico Tardío; el Clásico Temprano está claramente representado 
en tiestos que corresponden tanto a la esfera cerámica Tzakol como a la Chicanel 
Periférico. Los niveles superiores pertenecen al Clásico Tardío y Clásico Termi- 
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nal, y a ellos corresponde a su vez la erección de monumentos y la construcción 
de las numerosas estructuras de función doméstica que se dispusieron dentro del 
perímetro de los antiguos patios. 


AREA DE EL CHAL 
Entidad política de El Chal 


Situada en el noroeste del municipio de Dolores, el área de El Chal se dife- 
rencia de las áreas de sabana seca representadas en Santa Ana y La Libertad por la 
presencia de tierras bien drenadas y por no estar sujeta a inundaciones estaciona- 
les (Rice y Rice 1980; Morales y Laporte 1995). Como entidad política com- 
prende uno de los mayores centros del sureste de Petén, El Chal, así como tres si- 
tios menores, El Quetzal, Santa Rosita 1 y Colpetén (Fig. 3). De estos últimos no 
contamos con la datación respectiva, aunque su patrón de asentamiento es un re- 
flejo del Clásico Tardío. El Chal tuvo una larga ocupación, primero como un 
asentamiento habitacional en el Preclásico Tardío y luego, probablemente de un 
abandono en el Clásico Temprano, como un centro mayor y monumental en el 
Clásico Tardío y Clásico Terminal. Sus numerosos monumentos esculpidos (cin- 
co estelas y tres altares), aunque ahora bastante erosionados, también correspon- 
den a dichos periodos. 

El sector central de El Chal lo define una acrópolis con basamento cuadran- 
gular de 140 m de lado y tres plazas de carácter ceremonial. Existe además una 
calzada y un patio para el juego de pelota. Al noroeste de la Acrópolis se localiza 
una aguada de origen prehispánico. Llama la atención por lo tanto la ausencia de 
un Complejo de Ritual Público, como se mencionara en los casos de San Luis 
Pueblito, El Muxanal y El Aguacate. Asimismo, resalta la cualidad unitaria que 
caracteriza a estos sitios y, aun teniendo El Chal a algunos centros secundarios 
cercanos, éstos son de tamaño mucho menor que el centro rector. 


EL LIMITE MUNICIPAL DOLORES-SANTA ANA 


Es un área geográfica que no corresponde a las cuencas definidas para el río 
San Juan o el río Mopan; es más bien una sección de la divisoria de aguas entre 
ambas vertientes (Fig. 2). En el área resalta una cadena de colinas y es zona pe- 
culiar en cuanto a la ausencia de corrientes de agua superficiales. Actualmente, el 
agua es extraida a través de pozos, el nivel freático se encuentra cerca de la su- 
perficie; sin embargo, en el recorrido no se detectó algún pozo que pudiera ser de 
origen prehispánico. Cuatro entidades políticas fueron determinadas en esta zona: 
El Chilonche, La Amapola, El Aguacate y Los Lagartos (Fig. 3; Mejía, Quezada 
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y Chocón s.f.). Es notable que todas ellas son de formación unitaria y no incluyen 
sitios dependientes formados por el proceso de segmentación referido a la región 
montañosa y de sabana húmeda del sureste de Petén. Esta zona es claramente un . 
límite cultural entre ambos sistemas políticos. 


Entidad política de El Chilonche 


El Chilonche es un sitio de dimensión mayor, con estructuras altas y extensas 
plazas. El sitio es amplio y bien dispuesto con el fin de dar cabida a las varias pla- 
zas del área central. Su punto focal es un grupo dispuesto a manera de Acrópolis; 
entre ésta y el grupo que detenta al Complejo de Ritual Público hay una distancia 
de 1.7 km. Fue clara la división entre el sector central del sitio y los grupos habi- 
tacionales que se encuentran en el área periférica. Existe una ocupación del Pre- 
clásico Tardío en algunas de las nivelaciones inferiores, y es importante mencio- 
nar que los materiales que representan al Clásico Temprano son parte de la esfera 
cerámica Tzakol, no habiéndose determinado material de la esfera Chicanel Pe- 
riférico. El Clásico Tardío está generalizado en todas las secciones del sitio, así 
como el Clásico Terminal, y también han sido definidos algunos ejemplares que 
pueden pertenecer al Postclásico. 


Entidad política de La Amapola 


La Amapola, situada cerca de 6 km al este de El Chilonche, presenta cinco 
plazas principales que se encuentran sobre altas plataformas basales. Sobre ellas 
se levantan las estructuras que generalmente son de tipo palacio, en las que algu- 
nas de las cámaras están expuestas. La parte periférica del sitio la forman 13 gru- 
pos, y 800 m al suroeste del sector principal se localiza un Complejo de Ritual Pú- 
blico de reducidas dimensiones. El patrón de asentamiento es disperso y entre las 
principales áreas arqueológicas se encuentran algunas cañadas, lo que debió fo- 
mentar dicha dispersión. Los sondeos han mostrado una ocupación desde el inicio 
del Preclásico Tardío hasta el Clásico Terminal, lo cual muestra que este sitio es 
el de mayor antigiiedad del área. 


Entidad política de El Aguacate 


El Aguacate se localiza unos 6.5 km al norte de El Chilonche. Se encuentra 
sobre la parte alta de un cerro en donde se determinaron una serie de 12 plazas 
dispuestas de forma lineal, a manera de aprovechar el terreno, con lo cual es evi- 
dente que se trata de un asentamiento de alta jerarquía. Resulta interesante que la 
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mayoría de estas plazas poseen estructuras de tipo palacio, con un promedio de 
seis cuartos por plaza principal. El sector central del sitio se conecta con otro gru- 
po principal, posiblemente de carácter residencial, ubicado sobre otro cerro de me- 
nor altura, a través de una calzada. El área periférica consta de seis grupos de ca- 
rácter habitacional. Fue evidente la ausencia de complejos arquitectónicos 
correspondientes al Complejo de Ritual Público y de Juego de Pelota. No se co- 
noce aún la información cronológica respectiva. 


Entidad política de Los Lagartos 


Los Lagartos se localiza 7 km al norte de La Amapola, el patrón de asenta- 
miento es disperso y generalmente las plazas se encuentran en las cimas de cerros 
o bien en las laderas, contando el sitio con cinco plazas principales. En el sector 
central se erigieron estructuras de grandes dimensiones y asociado a él se en- 
cuentra un terreno para el juego de pelota; un segundo conjunto de este tipo se en- 
cuentra en otro grupo cercano, así como también un grupo de tipo acrópolis. Al 
noroeste, a unos 4 km de distancia, se encuentra un núcleo formado por cuatro 
grupos, en donde sobresale un Complejo de Ritual Público. Los Lagartos fue ha- 
bilitado durante el Clásico Tardío y extensivamente ocupado en el Clásico Ter- 
minal, contando con alguna muestra del Postclásico. 


GENERALIDADES 


Varios puntos de interés fueron observados a través de la aplicación de una 
técnica de investigación geográfica como el Modelo de Gravedad y su combina- 
ción con el modelo de formación y desarrollo de Entidades Políticas Segmenta- 
rias. Fue básico establecer que el sureste de Petén es parte integral de las Tierras 
Bajas Centrales en cuanto a cultura y economía, pero que muestra un concepto te- 
rritorial y político de carácter más bien local, lo cual depende de varios factores. 

El sureste de Petén contiene áreas fisiográficas diferenciadas: hay áreas es- 
carpadas y de meseta en las Montañas Mayas y además zonas llanas y cerros ais- 
lados en la sabana húmeda. La naturaleza del asentamiento es compartida por am- 
bas secciones geográficas: existen múltiples sitios compuestos por un área central 
circunscrita y abundantes grupos habitacionales dispersos; todos los agrupa- 
mientos son parecidos en estructura y dimensión, por lo que se asume que esta si- 
militud es una respuesta de tipo cultural. A su vez, se diferencia del asentamien- 
to que caracteriza a las ciudades del centro y noreste de Petén, de dimensión y 
complejidad mayor. 

Otro factor que incide en la aparente autonomía política del sureste de Petén se 
refiere a aspectos económicos. Resalta la explotación agrícola en las amplias 


154 


vegas y terrazas asociadas a los numerosos ríos que fluyen en el área, así como el 
acceso a materias primas escasas en otras zonas de Petén, como granito, pizarra, 
pedernal, pirita y otros más. Aunque esta riqueza seguramente atrajo a entidades 
políticas mayores como Tikal, Yaxha, Naranjo y Caracol, también sirvió para apo- 
yar la autonomía política de este territorio. 

Por otra parte, el concepto de nucleación de los centros provoca la coexisten- 
cia de entidades políticas de carácter segmentario y unitario en las Tierras Bajas 
Centrales. En la región de estudio fueron determinadas 26 entidades políticas de 
tamaño relativamente similar que promedian 65 km? (rango entre 167 y 22 km?; 
Cuadros 1 y 2). Esta situación contrasta con las entidades mayores que represen- 
tan a otros sectores de Petén, con lo cual es claro que existen distintas zonas po- 
líticas. En caso de que las entidades mayores dominaran al sureste de Petén, este 
predominio debió ceñirse a lo económico puesto que el sistema político no estaría 
integrado. 

Dado que el surgimiento de entidades y centros secundarios en el sureste de 
Petén responde a la escisión del linaje, observado en nuevos asentamientos cen- 
trados en Complejos de Ritual Público, debe considerarse que el proceso primario 
fue la segmentación política. Ahora bien, ¿cuáles fueron los límites geográficos de 
la acción de este proceso político? 

Respecto del límite sur de esta tradición política existe una clara delimitación 
en una zona geográfica escarpada y poco habitada de las Montañas Mayas que co- 
mienza en la zona de Poptun (Fig. 2). Al sur hay solamente asentamientos poco 
definidos y que no siguen el patrón establecido en el sureste de Petén. En el 
caso de Pusilha Arriba, Ixbobo y Chinchila parece existir una afiliación cultural y 
política con otros centros del sur de Belice, tales como Pusilha y Nim Li Punit y 
posiblemente del norte de Izabal. Es probable que Xutilha también esté incluido 
en este grupo de sitios. En algunos de ellos se encuentran Complejos de Ritual Pú- 
blico como plazas centrales, mientras que otros no lo incluyen. 

Hacia el este el límite del fenónemo segmentario es más impreciso. Aunque 
por una parte el reconocimiento no ha alcanzado aún a la cuenca del río Chiquibul 
(Fig. 2), la presencia de Caracol en el sector montañoso de Belice apunta a una 
entidad política que llegó a ser de carácter unitario, luego de un largo proceso de 
nucleación que condujo a la anexión de centros periféricos que habían surgido por 
un proceso de segmentación, tal como Cahal Pichik y Hatzcap Ceel, situados unos 
10 km hacia el sur (Chase y Chase 1995, 1996). No es posible por ahora referir 
hasta qué punto Caracol dominó en el sureste de Petén; no obstante, sorprende la 
ausencia de referencias glíficas sobre este centro en los monumentos tallados del 
sureste de Petén (Escobedo 1993). 

En base al reconocimiento efectuado es posible sugerir que hacia el oeste y 
norte se forma un arco integrado por varios sitios que muestran más bien un 
proceso de nucleación desde su inicio, algunos asociados a la cuenca media del río 
San Juan y otros a la zona de sabana húmeda: San Luis Pueblito, El Chal, El Mu- 
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CUADRO 1 


Cuadro de valores por posición 


Sitios de rango 1 n = 26 


Calzada Mopan ..................... 3403** El Ocote 1. ............... sess 
Ixtonton ............... eee 3067 Curucuitz ........... eese 
El Chilonche ......................... 2864* San Luis Pueblito 
PO 2818 Copoja 1 ................ ences 
Ixkun ............ eere 2556 Caxeba .......... ee 
El Aguacate oo... eee 2546* El Nahual oo... eee 
El Chal .................. sees 2358 El Rosario 1 

La Puente ......................ss 2209 El Calabazal 1 

La Amapola .......................... 2144* Sacul 1 ............ seen 
DOOM ........eeeeeeeeeeereenne 2088* El Camalote 

Ucanal ...ooooooonnnnnnncnnnonanonnononons 2073 El Muxanal ..........................- 
Ixtutz coccccnconaccnnonnnononnanennnnanonos 1976 El Achiotal ........................... 


Ixcol 1715 Los Lagartos 


* Se duplicó el punteo por considerar que no refleja la importancia del sitio. 
** Se redujo el punteo a la mitad por considerar que no refleja la importancia del sitio entre áreas cen- 
tral y habitacional. 


CUADRO 2 


Area de cada entidad política en km? 


Calzada Mopan ..................... 167 El Ocote l ................... 37 


Ixtonton .............. ern 48 Curucuitz coooocooaocnncncncnnnnnonanonos 45* 
El Chilonche ......................... 41 San Luis Pueblito .................. 74 
Ixek .............. eee] 27 Copoja l ............. een 41 
Ixkun c.occncnnnnnnnncnnonoccnnnnnoninnnnns 129 Caxeba .............. eese 28 
El Aguacate .................. es 44 El Nahual .......................... 80 
El Chal ....occonnononcnnnnocacnonacinanaso 119 El Rosario 1. ......................... 93 
La Puente ................. eee 105 El Calabazal 1 ....................... 42 
La Amapola ......................... 43 Sacul 1... 60 
IKON .................. eere 72 El Camalote ........................... 96 
Ucanal ........occccccnnccnnoccnnnnnonons 75 El Muxanal ........................e 57 
Ixtutz ........ eese 72 El Achiotal .......................ss — 


Ixcol ........... ee 22 Los Lagartos 


* Su límite sur se calculó en base a sitios de Rango 3. 


156 


xanal, El Chilonche, La Amapola, El Aguacate y Los Lagartos (Fig. 2). Esta 
zona se acerca al corredor cultural formado en el área lacustre del centro-este de 
Petén, en donde predominan centros de carácter nucleado como vienen a ser La 
Blanca, Holtun y San Clemente (Mayer 1993, 1994a, 1994b; Quintana 1996). 

Asimismo consideramos en este grupo a Ucanal, especialmente al no contar 
con ejemplos de sitios que se hayan segmentado de aquel (Corzo, Alvarado y La- 
porte s.f.). También es claro el límite que se forma entre Ucanal y las entidades de 
carácter segmentario que se encuentran hacia el sur como Calzada Mopan, sureste 
como El Calabazal y suroeste como El Camalote (Fig. 3), todos ellos con múlti- 
ples segmentos formados por el proceso de segregación. 

Tenemos en estos ejemplos, por lo tanto, a centros de carácter unitario que se 
asocian con los centros mayores del noreste de Petén, pero con una intensa rela- 
ción con las entidades segmentarias del noroeste de las Montañas Mayas. No exis- 
tió desigualdad cultural entre ellos, solamente hubo diferencias en el campo de la 
integración política. Ejemplificados por Ucanal, los sitios muestran haber tenido 
una historia similar: a partir de un asentamiento inicial de agricultores se desa- 
rrolló una ciudad de dimensión adaptada a la zona en cuestión, aprovechando las 
virtudes productivas de la vega del río Mopan y las posibilidades adicionales de 
movilidad y comercio. 

De esta manera, el caso del sureste de Petén viene a reforzar una tendencia po- 
lítica que pudo actuar en gran parte del área Maya y que coexistió con otras for- 
maciones políticas. En base a la delimitación anteriormente referida, es claro 
que un amplio sector del sureste de Petén conforma una unidad geográfica con su 
peculiar organización política que incide en la formación de entidades de carácter 
segmentario y que esta sección geográfica no está relacionada más que en lo eco- 
nómico y cultural con las entidades de carácter unitario que se desarrollaron en el 
norte de Petén y Belice. 
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To input later - not in files as a separate paper 


MONUMENTOS POLITICOS: SITIO, ASENTAMIENTO, 
Y PAISAJE ALREDEDOR DE XUNANTUNICH, BELICE 


Wendy ASHMORE 
University of Pennsylvania 


Más de un milenio después de que sus protagonistas hayan desaparecido, la 
política de los antiguos mayas sigue estimulando un vivo y fructífero debate. La 
discusión actual va desde la identificación de acontecimientos concretos y la 
descripción de la organización de las entidades políticas, a la definición de la evo- 
lución política en estados particulares, así como entre los mayas de forma más ge- 
neral (Culbert 1991a; Marcus 1992a, 1993; Martin y Grube 1995; Schele y Frei- 
del 1990). A partir de este debate se obtienen modelos interpretativos más 
efectivos, así como un sentido más claro de los distintos protagonistas y sus 
múltiples estrategias. Aunque como era de prever, e incluso quizá inevitable, la 
mayor parte de la discusión gira en torno a las entidades más fuertemente centra- 
lizadas, y a menudo más agresivas, también se obtienen importantes atisbos com- 
plementarios de entidades más pequeñas y menos poderosas (de Montmollin 
1989, 1995; Laporte 1993, 1996). En estas páginas examino diferentes evidencias 
materiales sobre la estructura y la estrategia política de uno de estos lugares en la 
zona de Xunantunich, Belice. 


MATERIALIZANDO LA POLITICA MAYA 


La documentación que procede del desciframiento de los textos glíficos, junto 
con el análisis iconográfico de la escultura, las pinturas murales y la cerámica de- 
corada, han constituido la evidencia más común en la interpretación de las activi- 
dades y estrategias políticas de los antiguos mayas. Solo desde hace medio siglo 
nos hemos dado cuenta de la intensa naturaleza política de estas inscripciones e 
imágenes (Marcus 1976, 1992a; Proskouriakoff 1960, 1993; Schele y Freidel 
1990). En conjunto, estas fuentes no solo dibujan detalladamente las secuencias di- 
násticas, sino que también narran las batallas libradas, los cautivos capturados y las 


161 


alianzas selladas. Asimismo, muestran cada vez más el desarrollo de las intrigas 
políticas tan comunes en la historia de otros lugares del mundo (Culbert 1991a). 

Bien es cierto que los textos y las imágenes no son frecuentes en todas las re- 
giones ni en todos los sitios, pero afortunadamente están complementados por 
otras fuentes de información política y así, de igual importancia, aunque más su- 
til, es el testimonio que proporciona el ambiente constructivo: los paisajes mayas 
fueron escenarios de confrontación política. Más importante aún, estos mismos 
paisajes proporcionaron un contexto en el que se sellaron alianzas y se hizo la 
guerra a una escala social variable. Juegos de pelota, casas de consejo (popol 
nah), palacios de reyes, nobles y otros líderes, sirvieron como escenario en un pai- 
saje político activo. Aquí, sin embargo, se enfatiza el papel icónico y conmemo- 
rativo de los edificios y espacios públicos, de pequeña y gran escala, tanto como 
el de los monumentos con su capacidad permanente para informar acerca de las 
estrategias y las contiendas políticas y sus resultados. Por cierto, el uso del tér- 
mino «monumento» implica nuestra interpretación de que éstos fueron construi- 
dos expresamente para conmemorar y perdurar (Bradley 1993: 5). 

La monumentalidad en sí misma se considera como una conexión entre la ar- 
quitectura y la política. De la misma manera que las pirámides de Giza o los zi- 
gurats de Mesopotamia, las pirámides mayas se alzan —o descollan— sobre el 
observador, como recuerdos imponentes y tangibles de la autoridad política ex- 
presada como control del trabajo y como gasto de energía y materiales (Clancy 
1994). Asimismo, las espaciosas plazas públicas fueron formalizadas específica- 
mente como áreas para reunir a gran cantidad de gente, para permitir que partici- 
para en los acontecimientos que se realizaron en ellas y —lo que es más impor- 
tante— para que apreciara las pirámides y los palacios contiguos. Es importante el 
creciente interés con que los arqueólogos están examinando el papel de la energía 
constructiva en la arquitectura maya, ya que de esta forma estamos llegando a 
comprender mejor que las relaciones entre la energía, los materiales y la autoridad 
política son intrínsecamente más complejas de lo que esperábamos (Abrams 
1994; Carrelli 1996). 

A] mismo tiempo, entendemos cada vez con mayor claridad que el ambiente 
constructivo contiene información política de muy diversa naturaleza y escala. 
Hace ya tiempo que la Teoría de Lugar Central y otras formulaciones teóricas re- 
lacionadas con el asentamiento sirven como instrumentos analíticos de gran uti- 
lidad para construir modelos políticos y económicos (Flannery 1972; Johnson 
1972; Marcus 1973; 1983). Más recientemente, Olivier de Montmollin (1989; 
1995) ha desarrollado ingeniosos y muy productivos índices sobre los datos del 
asentamiento, incluyendo aspectos cualitativos y cuantitativos de rasgos públicos 
y domésticos para evaluar el grado de centralización política, la carga tributaria y 
otros atributos de orden político. Como él observa, los datos textuales proporcio- 
nan mayor información sobre la estrategia y la dinámica política, mientras que los 
datos de asentamiento documentan más directamente la organización y la es- 


162 


tructura política. Estimo, sin embargo, que para él es evidente que la estrategia 
que la gente elige permite reconocer y formar el paisaje político. Los monumen- 
tos evidencian tales estrategias. 

En este ensayo utilizo un análisis estructural, simbólico y fenomenológico am- 
pliamente conocido, aunque a menudo controvertido, de los monumentos arqui- 
tectónicos, tanto en lo que se refiere a su forma específica como a su distribución en 
el paisaje (Bender 1993; Blanton 1995; Parker Pearson y Richards 1994; Rapoport 
1982; Tilley 1994; Tuan 1977). Como ejemplos comparativos se pueden citar el in- 
cremento de la autoridad como consecuencia de la apropiación de localizaciones 
simbólicamente poderosas (Low 1995), las expresiones de afiliación política o la es- 
peranza de emular el diseño cívico y las formas de edificios específicos de las ciu- 
dades más poderosas (Agrinier 1983; de Montmollin 1989; Fox 1987), así como 
dotar de autoridad sagrada a los líderes políticos, situando sus actos oficiales dentro 
de réplicas microcósmicas (Ashmore 1989, 1991; Coggins 1980; Freidel y Schele 
1988a, 1988b). En otra publicación Jeremy Sabloff y yo hemos sugerido que los 
dos últimos procesos de la planificación de los centros cívicos —la emulación de 
los centros más poderosos y la creación de escenarios microcósmicos— son am- 
pliamente perceptibles en los sitios mayas, y que su presencia se correlaciona con 
patrones específicos de la historia política (Ashmore y Sabloff s.f.). 

En una situación ideal, las interpretaciones más convincentes combinan la ma- 
yor cantidad posible de las perspectivas descritas en párrafos anteriores. Lo ópti- 
mo es conjuntar la evidencia de los textos, de la iconografía y de las múltiples lí- 
neas de análisis arquitectónico y de asentamiento. Pero lo óptimo no es siempre lo 
posible; independientemente de qué otras cosas hayamos aprendido, los arqueó- 
logos sabemos ser productivos en un sentido oportunista, utilizando la mayor par- 
te de las líneas de evidencia de que disponemos (de Marrais, Castillo y Earle 
1996). En el resto del ensayo, presento algunas observaciones acerca de la infor- 
mación política incorporada en el paisaje y los monumentos de Xunantunich, Be- 
lice. Es esta una de las muchas regiones del área maya donde los textos son raros 
y las imágenes descriptivas escasas, de manera que, a la hora de modelar el orden 
político, es necesario destacar el papel potencial del paisaje constructivo. 


XUNANTUNICH Y SUS VECINOS 


El centro cívico de Xunantunich es un sitio monumental nucleado localizado 
sobre una serranía de caliza visualmente prominente que domina el afluente occi- 
dental del río Belice, el Mopan, junto a la actual frontera de Guatemala (Figs. 1 
y 2). A través de esporádicas investigaciones realizadas a pequeña escala durante 
casi una centuria sabemos que el centro cívico-ceremonial se fundó tarde, en el pe- 
riodo Clásico (Pendergast y Graham 1981; Thompson 1940; Willey, Bullard, 
Glass y Gifford 1965). Desde 1991, el Proyecto Arqueológico Xunantunich (XAP) 
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Fic. 1.—Sección este-central de las Tierras Bajas mayas, con los lugares citados en el texto. 


ha intentado proporcionar una más completa comprensión del desarrollo histórico 
del sitio y sus alrededores (Ashmore y Leventhal 1993; Leventhal y Ashmore s.f.). 

Quizás, el aspecto más importante de Xunantunich es que emergió como un 
centro político en un momento relativamente tardío del periodo Clásico, en los si- 
glos vii y Ix, y lo hizo en una región marcada desde antiguo por un orden políti- 
co complejo. En este ensayo consideramos la «región» bajo discusión como un 
rectángulo de unos 120 km? de extensión, delimitada por la frontera internacional 
y el río Macal, que se extiende al sur desde Cahal Pech y se curva hacia el este 
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Fic. 2.—Mapa de Xunantunich, Belice (Proyecto Arqueológico Xunantunich). 


por medio del río Mopan, hasta los sitios de El Arenal y Dos Chombitos (Fig. 3). 
Desde comienzos de los años 80 la arqueología ha sido especialmente activa en 
esta región y sus alrededores, desde Caracol a El Pilar, y desde el Valle de Dolo- 
res a Blackman Eddy (ver Fig. 1; Awe 1992; Ball y Taschek 1991; Chase y 
Chase 1987; Ford y Fedick 1992; Garber, Driver, Sullivan y Goldsmith 1992; La- 
porte y Escobedo 1992). El equipo del XAP, dirigido por Richard Leventhal y por 
mí, se ha beneficiado enormemente de esta abundancia de investigación reciente 
y, como quedará claro más adelante, los datos que cito en este estudio proceden 
tanto de otros proyectos como del nuestro. 

Xunantunich ocupó bastante tarde el paisaje político, aunque la elevación de 
su emplazamiento, junto a los 45 m de su edificio más alto, la Estructura A-6 ó 
«El Castillo», hacen que sea el sitio visualmente más prominente en el área. Sus 


165 


A 


Cahal Pech 


Callar A Buenavista del Cayo 


V a 


Nohoch Ek Xunantunich mew 
Settlement 
Region 


L 
a, 
© 
§ 
SX 


Actuncan 


San 
A Lorenzo 


A] 
O 500 000m 


A Archaeological Site 


Xunantunich A 


$ 
ES 
Q- 
$ 
& 
E 


Dos Chombitos 


Arenal 


A 


Fic. 3.—Mapa del área de Xunantunich, ubicando los sitios principales de la región. 


antecedentes locales vivieron en distintos lugares, incluyendo Cahal Pech, Ac- 
tuncan, Buenavista del Cayo y, probablemente, Guacamayo, al otro lado del río 
Macal de Tipu! (Ashmore 1995; Awe 1992; Bally Taschek 1991; McGovern 


! Guacamayo ocupa una prominencia de unos 40 m sobre la ribera oriental del río Macal, pero no se 
ha confeccionado aún un mapa del sitio y se desconoce su cronología (Neff et al. 1995).. 

A esta región pueden añadirse otros sitios cercanos del drenaje del río Mopan. El único sitio conocido 
para este momento es las Ruinas de Arenal, aunque aún están pendientes los resultados de su investigación 
(Ball y Taschek 1991). Los sitios del Alto Mopan, en el Sureste de Guatemala, están demasiado distantes 
para tener una relevancia directa en el contexto de este trabajo, aunque son muy necesarios para comprender 
la región en su conjunto (Laporte 1993, 1996; Laporte y Escobedo 1992). 

Pacbitún está más cerca, pero se encuentra en otro valle al este del río Macal, y sus conexiones políticas 
a menudo están más directamente relacionadas con Caracol —un centro urbano que, según investigaciones re- 
cientes, dominó a Naranjo, Tikal y todo el área aquí considerada (Chase y Chase 1996; Healy 1990). Al igual 
que Pacbictun, El Pilar (Ford y Fedick 1992) mantuvo seguramente un plano de igualdad con Xunantunich y 
otros centros vecinos pero, como él, se encuentra fuera de la región considerada en este trabajo. 
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1992, 1994; Neff et al. 1995). Las secuencias de desarrollo de estos centros se so- 
lapan, y las relaciones entre ellos pueden haber sido jerárquicas en unas ocasiones 
y competitivas en otras. No debemos asumir que la estructura de gobierno se man- 
tuviera estática en esta relativamente pequeña área, sea como jerarquía piramidal 
o como particiones competitivas entre entidades análogas, o ambas (Marcus 
1993; comparar con Crumley 1995). Además, al menos durante parte del Clásico, 
toda la región estuvo estrechamente subordinada, desde el punto de vista político, 
al más imponente centro de Naranjo, unos 15 km al oeste (Ashmore y Leventhal 
1993; Ball y Taschek 1991; Houston, Stuart y Taube 1992; Proskouriakoff 1993: 
184), y quizá a ciudades aún más grandes emplazadas a una distancia mayor 
(Martin y Grube 1995; Schele y Freidel 1990). 

Aunque desconocemos las razones precisas por las cuales se produjeron cam- 
bios entre las capitales locales?, debemos destacar tres atributos descriptivos im- 
portantes en este ensayo. El primero es simplemente la confirmación de que 
existe una secuencia: es decir, que la autoridad no se instaló permanentemente en 
un ünico lugar, ni con toda probabilidad en una sola familia gobernante, y que el 
sistema político desarrollado se manifiesta de varias maneras en el paisaje. El se- 
gundo punto consiste en que existen grandes diferencias en la localización topo- 
gráfica de los centros: mientras que el más temprano, Cahal Pech, y el más tardío, 
Xunantunich, se ubican en lugares elevados, aquellos pertenecientes a una posi- 
ción cronológica intermedia, Actuncan y Buenavista, ocupan un terreno más 
bajo y relativamente más abierto. Por ültimo, las que parecen ser expresiones más 
gráficas de la autoridad se concentran en tres centros de la región, y especialmente 
en dos sitios vecinos, Xunantunich y Actuncan. Me extenderé brevemente sobre 
cada uno de estos puntos. 


CAPITALES SECUENCIALES 


Los modelos de asentamiento mejor conocidos para esta región han sido en su 
mayor parte sincrónicos y jerárquicos. En su pionera investigación sobre el valle 
. de Belice, Gordon Willey y sus colegas perfilaron un modelo jerárquico para el 
asentamiento del Clásico Tardío y del Clásico Terminal en la cuenca media y su- 
perior del río Belice, colocando a Xunantunich en la cúspide de la autoridad de un 
territorio que se extendía unos 50 km río abajo, incluyendo la región analizada en 
este trabajo (Willey, Bullard, Glass y Gifford 1965). La posición jerárquica que se 


? Se pueden incluir todos estos factores: económicos derivados del intercambio y el transporte fluvial; 
ideológicos relacionados con la rotación ritual del gobierno tal como se conoce de épocas posteriores; o po- 
líticos, incluyendo relaciones con Naranjo y otras ciudades, como Caracol. Otra posibilidad es la guerra, 
pero la evidencia es ambigua e indirecta —incluyendo localizaciones claramente defensivas para algunos 
sitios tardíos, referencias textuales de la guerra con Naranjo y otras regiones vecinas, y la representación de 
Soberanos con ornamentos militares en las tres estelas esculpidas de Xunantunich. 
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le adscribe se determinó a partir de la escala de la arquitectura monumental, 
además de la presencia o ausencia de elementos tales como juegos de pelota y es- 
culturas de piedra. El reconocimiento y las excavaciones en varias partes del 
valle han aumentado desde la fecha de publicación de este estudio, incrementán- 
dose el número de centros cívicos, los cuales han proporcionado variadas historias 
de florecimiento y decadencia. En un importante artículo, Ball y Taschek (1991) 
incorporaron la Teoría de Lugar Central y los nuevos datos de asentamiento, así 
como un análisis funcional más detallado de los espacios públicos. Asimismo, de- 
dujeron la existencia de una organización jerárquica, especialmente para la sép- 
tima centuria después de Cristo, y designaron a Buenavista del Cayo como la ca- 
pital de la región considerada aquí. 

Aunque los datos del asentamiento sugieren que los niveles más bajos de la je- 
rarquía permanecieron relativamente estables, las cronologías de los centros pú- 
blicos citados anteriormente sugieren que se produjo un cambio de capitalidad 
(Ashmore et al. 1994; Ehret 1995; Neff er al. 1995; Marcus 1993). Debido a que 
los centros locales se encuentran ubicados a una distancia próxima, y a que ma- 
nifiestan periodos de crecimiento y elaboración diferentes pero no mutuamente 
excluyentes, Leventhal y yo (s.f.) inferimos que dichos centros definen capitales 
secuenciales en lugar de centralización política o transformaciones en el flujo de 
la riqueza a nivel regional. En realidad, tanto el pequeño tamaño como la proxi- 
midad y las diferentes cronologías que se observan en estos centros püblicos, jun- 
to con su asentamiento descentralizado, implican que se trata de un conjunto de 
entidades políticas pequeñas cuya autoridad local podría definirse como relativa- 
mente débil y fluctuante, posiblemente más similares a lo observado en los valles 
del Alto Grijalva y del Alto Mopán que al existente en otros grandes centros ma- 
yas como Tikal o Copán (Carmean y Sabloff 1996; de Montmollin 1989, 1995; 
Laporte 1993, 1996; Laporte y Escobedo 1992; Marcus 1993). Esta dilatada 
inestabilidad en las posiciones dominantes del sistema provocó la necesidad de la 
aparición de un nuevo líder que reforzara su propio status e incrementara el pres- 
tigio de su capital, mientras que los gobernantes de estos centros relativamente pe- 
queños declararon su autoridad de maneras bien tangibles. 


CONTRASTES LOCACIONALES 


Los centros cívicos de esta región del Alto Belice se ubican en localizaciones 
variables. El más temprano, Cahal Pech, se sitúa sobre una colina unos cien me- 
tros más arriba de la ribera del río Macal, en el punto más alto cerca de la con- 
fluencia donde se unen los ríos Mopan y Macal para formar el río Belice. Actun- 
can también se fundó en el Preclásico Medio e incrementó su poder en el 
Preclásico Tardío y Protoclásico, emplazándose sobre una terraza fluvial orientada 
al río Mopan, a unos 40 m sobre la ribera. Un poco más tarde, Buenavista se fun- 
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dó en un lugar semejante a Actuncan, aproximadamente a la misma altura, pero 
en la ribera opuesta del río Mopan. Finalmente, en el Clásico Tardío los cons- 
tructores de Xunantunich escogieron una zona prominente, a unos 100 m por en- 
cima del nivel del río. 

Es evidente que son muchos los factores que afectan tanto a la localización de 
los sitios como a los cambios en la elección de su emplazamiento. En los casos 
aquí analizados, el acceso y el control del transporte fluvial fueron claramente im- 
portantes, si bien quizá existe cierta variabilidad en cada caso. También la defensa 
y la visibilidad pueden haber sido de interés en determinados periodos. Al mismo 
tiempo, los aspectos simbólicos del paisaje fueron posiblemente determinantes: en 
particular, las montañas, las colinas y las cuevas tienen una gran importancia en la 
vida ritual y política de toda Mesoamérica (Bassie-Sweet 1991; Brady y Bonor 
1991; Gillespie 1993; Stone 1992; Stuart 1997; Vogt 1969, 1981). Las montañas 
son lugares donde la tierra alcanza el cielo, y sus cuevas son uno de los lugares de 
acceso al inframundo acuático. De esta manera, marcan los umbrales de los reinos 
sobrenaturales, por lo que tanto las cuevas como las cumbres de las montañas se 
convierten en asiento de poder liminal. 

Es difícil establecer los factores que determinan la ubicación de los sitios, y 
muy a menudo tales factores son múltiples. Por ejemplo, el emplazamiento de Ca- 
hal Pech se debió probablemente a intereses económicos y rituales de sus cons- 
tructores. Tal vez estos mismos factores determinaron la localización de Xunan- 
tunich. En realidad, por lo que sabemos de la historia de la ocupación de los 
centros en esta región, las áreas elevadas relativamente aisladas parecen haber 
sido particularmente significativas. El centro se creó ex novo y su localización fue 
deliberada. Tal y como se argumenta más adelante, el lugar seleccionado serviría 
para incrementar la legitimidad política y la autoridad de los soberanos de este 
nuevo centro. 


INSCRIPCIONES E IMÁGENES 


Para clarificar un poco más el argumento, podemos añadir la escasa docu- 
mentación proporcionada por los textos esculpidos y por la escultura pública de la 
región, aunque la muestra disponible es reducida. En realidad, los pocos textos y 
esculturas que se conocen se restringen a los siguientes sitios y periodos: 


— Actuncan posee una estela esculpida datada en el Preclásico Tardío o 
Protoclásico, decorada con lo que parece ser la imagen de un gobernante sin 
texto alguno asociado. Existen también mascarones de estuco en varias pirámides, 
datados en el Preclásico y Protoclásico desde los últimos siglos antes de Cristo a 
las primeras centurias de nuestra era (McGovern 1994). 

— En Cahal Pech se han encontrado mascarones de estuco en una plataforma 
baja del Preclásico, así como una estela protoclásica encontrada en un grupo pe- 
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riférico, que fue enterrada en el Clásico Tardío (Ball 1993; Cheetham et al. 
1994: 172-175). 

— En Xunantunich se han encontrado tres estelas esculpidas, un «altar» de- 
corado y un friso de estuco, que datan de la transición Clásico Tardío-Clásico Ter- 
minal, hacia el 800 d.C. (Ashmore y Leventhal 1993; Fields 1994; Leventhal 
1995). 


Las esculturas y los textos fueron los vehículos fundamentales para conme- 
morar la autoridad política en las grandes ciudades estado mayas, en las cuales su 
comisión parece haber sido una prerrogativa casi exclusivamente real (Coggins 
1975; Fash 1991; Haviland 1977, 1981; Marcus 1992a). En Naranjo se conocen 
por ejemplo más de 30 estelas esculpidas. Sin embargo, en nuestra región sólo se 
han hallado cinco, asociadas exclusivamente a tres sitios; esto podría indicar la ne- 
cesidad de reafirmación de poder político llevada a cabo por estos líderes que, sin 
embargo, no necesariamente deberían indicar poder político efectivo. Uno de 
los pocos glifos legibles de las estelas de Xunantunich parece que hace referencia 
a Naranjo, indicando quizás la subordinación de Xunantunich a este centro (Cul- 
bert 1991a; Marcus 1976). 

Las esculturas de Actuncan, Cahal Pech y Xunantunich —y los textos, mas- 
carones y el friso— fueron elaborados en periodos de posible fuerte competitivi- 
dad entre los sitios de la región. Los dos centros más tempranos, Cahal Pech y Ac- 
tuncan, iniciaron esta competitividad desde al menos el Preclásico Tardío, y su 
actividad escultórica monumental pertenece a su etapa de máxima prosperidad. 
De todos los sitios existentes en el área, solo en estos dos se han encontrado pi- 
rámides con mascarones de estuco, aunque también se ha documentado uno en 
Blackman Eddy unos 35 km más abajo de la cuenca del río Belice (Garber et al. 
1992). Cahal Pech se fundó antes que Actuncan, pero Actuncan manifestó mayor 
interés en el despliegue público de monumentos escultóricos y arquitectónicos. Su 
pirámide de 27 m y su estela esculpida —de las cuales no hay paralelo en un radio 
de unos 15 km— puede indicar una estructura de poder frágil y un deseo de for- 
talecerla (Marcus 1974; ver Quirigua vis-a-vis Copan en Fash y Stuart 1991, o 
Monte Albán en Miller 1995). 

Casi al final de la secuencia regional, en Xunantunich se construyó una pirá- 
mide de 45 m de altura con un friso de estuco y se esculpieron monolitos; como se 
ha dicho anteriormente, este centro fue construido ex novo sobre un área elevada 


3 También se han encontrado estelas esculpidas en Pacbictun datadas en el siglo v (ver nota 1; Healy 
1990) y en Blackman Eddy (Garber et al. 1992) fechadas para el Preclásico Tardío o Protoclásico. En este 
último sitio también se hallaron mascarones de estuco asociados a una pirámide del Preclásico Medio (Gar- 
ber, Reilly y Glassman 1995). Se conocen estelas lisas en Cahal Pech, Buenavista del Cayo, Xunantunich 
y otros sitios, y aunque su significación precisa se ignora, suele considerarse que conmemoran a individuos 
de alto rango, o de status real, cuyo prestigio político es inferior al de los que aparecen en los monumentos 
esculpidos. 
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con gran visibilidad. Es cierto que los centros anteriores de la región habían po- 
seído escultura y pirámides, pero la escala y la visibilidad que encontramos en 
Xunantunich hablan de una exhibición de poder político sin precedentes en la re- 
gión. Tal y como hemos sugerido, esto puede interpretarse como la necesidad de 
reforzar una autoridad política frágil más que como la materialización de un poder 
efectivo. 

¿Podríamos inferir algo más que la estructura política local, sus estrategias y 
evolución con un examen más detenido del paisaje constructivo?. Obviamente, 
creo que la respuesta es afirmativa, y en las páginas siguientes describo y subra- 
yo las estrategias que creo que estuvieron en juego en Xunantunich, las cuales 
fueron adoptadas por sus gobernantes para afirmar sus pretensiones de autoridad 
en un paisaje político de larga duración. 


LOS ORIGENES DE XUNANTUNICH 


Aunque Xunantunich se ocupó en el Preclásico Medio, los constructores del 
Clásico Tardío enterraron o destruyeron totalmente las construcciones más tem- 
pranas, por lo que no encontraron obstáculos para planificar el nuevo centro. A 
pesar de que la elevación en la que se ubica tiene ahora un eje norte-sur muy pro- 
nunciado, éste es el producto de la explotación de canteras en los siglos VII y Ix 
(Keller 1993). Por mucha libertad que los arquitectos y gobernantes de Xunantu- 
nich tuvieran para la planificación del centro, ésta parece haber sido influida por 
las relaciones políticas, incluyendo la tradición, la alianza, o ambas. Pienso que 
tanto la selección de esta localización elevada dentro del paisaje local como la crea- 
ción de un microcosmos sobre esta cima son afirmaciones de autoridad para el 
nuevo centro. 

Empezando por el segundo punto, el plano del centro civil de Xunantunich re- 
cuerda la parte central del sitio de Naranjo, en concreto la sección conocida 
como Grupo B (Fig. 4; Ashmore 1995; Ashmore y Leventhal 1993). El plano de 
Naranjo y sus esculturas y textos han sido descritos por lan Graham y Eric von 
Euw (1975; Graham 1978); y Michael Closs, Simon Martin y otros han logrado 
identificar su secuencia dinástica y algunos eventos históricos específicos (Closs 
1984, 1985, 1989; Marcus 1976; Martin 1996; Proskouriakoff 1993; Riese 1984; 
Schele y Freidel 1990). No obstante, no disponemos de otros datos arqueológicos 
de este lugar. 

Las lecturas actuales de la historia dinástica que poseemos son, sin embargo, 
muy interesantes. Aunque los tamaños difieren, la posición relativa de los espa- 
cios abiertos y los edificios monumentales son paralelos en el Grupo B de Naranjo 
y en el Grupo A de Xunantunich. Las tres estelas esculpidas halladas en Xunan- 
tunich fueron encontradas en posiciones análogas a tres estelas de Naranjo, en el 
lado sur de las pirámides centrales, A-1 de Xunantunich y B-19 de Naranjo. Pa- 
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Fic. 4.—Mapa de Naranjo, Grupo B (redibujado según los datos de Graham y von Euw 1975). 


rece ser más que una simple coincidencia que mientras que las tres estelas men- 
cionadas de Naranjo marcan el cierre de la secuencia conocida en el sitio, las fe- 
chas de las tres estelas de Xunantunich les siguen inmediatamente después, a co- 
mienzos del siglo rx. Las lecturas actuales de la historia dinástica y militar de 
Naranjo para ese periodo incluyen notables victorias en el 693 y el 695 d.C. 
(Culbert 1991b: 139; Schele y Freidel 1990: 189-195) y una terrible derrota a ma- 
nos de Tikal en el 744 d.C. (Martin 1996). La segunda mitad del siglo vill, cuan- 
do Naranjo se encontraba en decadencia, parece haber sido el momento en el que 
Xunantunich llegó a su apogeo. ¿Fué Xunantunich un centro que había roto sus 
conexiones con su antiguo centro dominante? ¿o fue quizás la nueva sede o el re- 
fugio de un miembro de la familia gobernante de Naranjo, que consolidaba así su 
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autoridad en una porción del reino original mientras éste se desintegraba?. ¿Qué 
significa el glifo ya citado en la Estela 8 de Xunantunich, en la cual hay posible- 
mente una referencia de Naranjo?. Aunque estas preguntas no pueden ser con- 
testadas en la actualidad, al menos sugieren una serie de hipótesis que podrían ser 
contrastables en el futuro, especialmente cuando se haya hecho el suficiente tra- 
bajo de campo en Naranjo que sea capaz de unir la secuencia de ocupación con 
los datos extraídos de los textos. 

De vuelta a Xunantunich, las observaciones que Scott Zeleznik (1993: 49) rea- 
lizó sobre la construcción de la Estructura A-1 son bastante sugerentes. Esta pla- 
taforma monumental fue levantada en un solo momento constructivo alrededor 
del año 800 d.C., cuando se inició un programa de construcción que transformó el 
naciente centro cívico de Xunantunich en una réplica del Grupo B de Naranjo. El 
relleno de la Estructura A-1 de Xunantunich consiste en unidades distintas cuyos 
contenidos fueron elegidos deliberadamente para distinguirse unos de otros, 
como para designar unidades de tarea con el uso de «marcas de fabricantes» 
(Moseley 1975). La sociedad local pudo, por lo tanto, haberse unido metafórica- 
mente en la composición de esta nueva construcción. De ser así, el paisaje social 
fue incorporado en el corazón del centro de Xunantunich, quizá tal y como suce- 
dió con las ofrendas halladas en el Templo Mayor (Broda, Carrasco y Matos Moc- 
tezuma 1988). 

Otros dos elementos de la planificación del centro cívico resultan de interés 
para iluminar los orígenes de Xunantunich, y ambos apuntan a la importancia de 
Actuncan, a poco más de 1 km de Xunantunich, y quizá incluso a Calakmul, que 
se encuentra mucho más lejos, en medio de la península de Yucatán. 

En primer lugar, existe coincidencia cronológica entre Xunantunich y Actun- 
can. La construcción en Xunantunich comenzó a finales del siglo vn o a co- 
mienzos del siglo vill, cuando las construcciones públicas de Actuntan se encon- 
traban todavía en uso (Leventhal 1995; McGovern 1993). Este hecho, junto con 
su proximidad, sugieren que los dos sitios se encontraban estrechamente relacio- 
nados, aunque la naturaleza de esta relación no es obvia. En parte podría haber 
implicado legitimación política, como puede inferirse por analogía con las cir- 
cunstancias que se dieron en Naranjo. En este sitio existe un sacbe que une los 
Grupos B y D; en este último se encuentran las estelas más tempranas de la ciu- 
dad (Proskouriakoff 1993: 43). Aunque es posible que estos monumentos hubie- 
ran sido transportados a este lugar en la antigüedad, al menos puede sugerirse que 
son una alusión deliberada a la historia temprana de Naranjo y al lugar del Grupo 
D como sede de poder de los antepasados. Tal y como he comentado en otros es- 
critos (Ashmore 1989, 1991), la posición norteña en la arquitectura maya conno- 
ta culto a los antepasados y la autoridad derivada de este. Propongo que una de las 
funciones de Actuncan fue, al menos en parte, la de ser la sede ancestral para Xu- 
nantunich, equivalente desde un punto de vista simbólico a la relación de los Gru- 
pos B de este sitio y D de Naranjo. 
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Además, como se ha dicho anteriormente, es posible que el área elevada 
donde se situó Xunantunich fuera, en sí misma, un lugar de gran importancia po- 
lítica y ritual. Ya se ha comentado que las montañas son lugares sagrados para los 
mayas (Vogt 1981; Schele 1995), y una zona elevada como la de Xunantunich de- 
bería de haber sido reconocida como tal desde la antigiiedad. El cambio de situa- 
ción del asentamiento del Preclásico Medio bien podría estar testimoniando un es- 
pacio ritual temprano tal y como Jaime Awe y otros colegas han sugerido en 
numerosas ocasiones. Al elegir esta zona elevada en particular, los constructores 
de Xunantunich se apropiaron también de un lugar con una evolucionada potencia 
simbólica. Debemos suponer que los centros fundados sobre colinas y parajes ele- 
vados (Cahal Pech y, mucho más tarde, Xunantunich) se ubicaron en estos luga- 
res tanto para aumentar la visibilidad panorámica como para inspirar claramente 
sentimientos de sacralización y legitimación sobre este tipo de localizaciones, bien 
favoreciendo un nivel de autoridad que fue el más temprano en la región como 
Cahal Pech, o tal vez estimulando a uno inseguro y contestado como sería el caso 
de Xunantunich. Al elegir esta zona elevada en particular, los constructores de 
Xunantunich se apropiaron también de un lugar con una potencia simbólica mi- 
lenaria. 

Es necesario apuntar que en 1994 Sam Connell descubrió restos de un sacbe 
que podría haber conectado la zona elevada de Xunantunich y Actuncan, y que 
quizá se remonte al Preclásico Medio. Tal conexión pudo haber ayudado origi- 
nalmente a la legitimación de Actuncan, puesto que así se conectaba a un lugar de 
importancia ritual. Siglos más tarde es posible que este mismo sacbe haya refor- 
zado la autoridad de Xunantunich, puesto que en esta época Actuncan era ya un 
sitio antiguo y respetado. 

Volviendo al microcosmos que fue creado en Xunantunich, en 1995 Geoffrey 
Braswell me advirtió de la semejanza existente entre los núcleos de Naranjo y Xu- 
nantunich con el sector central de Calakmul (Fig. 5). Realmente, Xunantunich re- 
cuerda más a Calakmul que cualquiera de estos dos a Naranjo. En mi opinión, este 
paralelismo implica una copia deliberada llevada a cabo por centros pequeños y 
más tardíos, y quizá por otros que todavía no han sido reconocidos. Dada la im- 
portancia atribuida a Calakmul en la política de las Tierras Bajas mayas (Folan 
1992; Folan et al. 1995; Marcus 1973, 1987; Martin y Grube 1995) es posible que 
el plano de esta ciudad sirviera como modelo de planificación para centros más 
modernos en diferentes puntos en el tiempo. A medida que avancen las investi- 
gaciones sobre la historia de Calakmul nos será posible reconocer otros ejemplos 
de emulación arquitectónica, con formas ligeramente variadas‘. 


^ A su vez, todos estos podrían también estar utilizando principios de naturaleza más general rela- 
cionados con la planificación urbana maya, independientemente de su historia y afiliaciones políticas es- 
pecíficas (Ashmore 1989, 1991, 1995; Ashmore y Sabloff, s.f.; Coggins 1980; Ringle y Bey 1992; ver Su- 
giyama 1993 para unos principios paralelos en otras partes de Mesoamérica). 
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Fic. 5.—Mapa de las plazas centrales de Calakmul (redibujado según los datos de Folan et al. 1995). 


Finalmente, hemos de considerar El Castillo, la Estructura A-6 de Xunantu- 
nich. En términos de forma y tamaño relativo, este edificio no muestra, sorpren- 
dentemente, ningún paralelismo con su contrapunto de Naranjo, la Estructura 
B-24, la cual se puede considerar una pirámide relativamente «pequeña» entre las 
edificaciones de esta ciudad. En 1995 Christopher Jones me sugirió que El Cas- 
tillo puede haber estado emulando a la Estructura 5 de Actuncan, cuya altura de 
27 m empequeñece al resto de las construcciones de este sitio y, en realidad, de 
toda la región —exceptuando El Castillo y el Montículo Jauncy de Buenavista 
(Taschek y Ball 1992). Otra posibilidad es que El Castillo esté relacionado di- 
rectamente con la Estructura II de Calakmul, un respetado monumento de 44 m de 
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altura que fue modificado varias veces desde su construcción en el Preclásico? 
(Folan et al. 1995). Ambas alternativas no son mutuamente excluyentes y, sea 
cual sea la realidad, creo que la forma y volumen de El Castillo deben tenerse en 
cuenta como referencias tangibles a raíces políticas. Esta propuesta es perfecta- 
mente compatible con los mensajes de carácter no verbal comunicados tanto por 
el altanero —jo amenazante! — volumen de la estructura como por la temática de 
la que trata el friso de estuco que aparecía en la penúltima versión de la pirámide, 
cuyos temas iconográficos son la sucesión dinástica y la autoridad político-ritual 
(Fields 1994). 


CONCLUSIONES 


A pesar de la escasez de inscripciones y de escultura representacional —las 
fuentes más directas para la historia política maya— recientes investigaciones rea- 
lizadas en el valle del río Belice han trazado un esquema general de la organiza- 
ción política local y sus modificaciones. La evidencia disponible informa también 
sobre las estrategias múltiples llevadas a cabo por soberanos locales para dar for- 
ma a su desarrollo histórico. Gran parte de la evidencia procede de los datos ar- 
queológicos básicos, incluyendo el levantamiento de mapas en sitios monumen- 
tales y otros asentamientos, sus secuencias ocupacionales y la información directa 
o indirecta que podemos extraer de los textos y de las imágenes. 

El cuerpo de datos obtenido recuerda más a una película que a una fotografía. 
En él pueden verse elementos de estructura política, su organización integradora 
y cómo cambian tales elementos a través del tiempo. Pueden también reconocer- 
se los actores que han controlado el diálogo en momentos diferentes, han puesto 
en juego sus estrategias y que nos dejan los recuerdos materiales de sus actua- 
ciones mucho después de que ellos hayan abandonado el escenario. En el valle del 
río Belice, como en otras partes del mundo maya, los datos de la arqueología nos 
han proporcionado un elocuente testimonio material para entender la estructura y 
el contenido de las unidades políticas mayas antiguas. 

La arquitectura y su distribución en el paisaje son componentes importantes de 
los «datos arqueológicos básicos», pero también han mostrado ser más que ma- 
teriales pasivos: tanto antiguamente como en la actualidad son claves significati- 
vas para adentrarnos en la estructura y el cambio político. La localización espe- 
cífica y la forma de Xunantunich adquieren una mayor significación cuando son 
consideradas como parte de un paisaje político elaborado, tanto a nivel regional 
como macroregional (Marcus 1992b). La apropiación de lugares tradicional y 


5 Ambas estructuras sufrieron numerosas reconstrucciones mientras se utilizaron (Folan et al. 1995; J. 
Miller 1995, 1996), y tanto su cronología como sus procesos de cambio merecen un estudio más detallado, 
tanto con respecto a la secuencia de formas específicas como a la de sus edades respectivas. 
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simbólicamente poderosos y la actitud mimética hacia centros políticos reveren- 
ciados por su gran autoridad, prestarían sin duda su papel de guías para todos 
aquellos centros construidos y gobernados en periodos más tardíos, como es el 
caso de Xunantunich. 

Dado que las discusiones sobre las antiguas unidades políticas mayas van a 
continuar, deberíamos pensar que tenemos mucho que ganar si incluimos en el 
marco de análisis toda aquella evidencia que potencialmente pueda sernos de ayu- 
da en nuestras investigaciones. Las interpretaciones que se han ofrecido para el 
valle del río Belice ilustran claramente la situación, ya que en ellas vemos que la 
consideración de los elementos y la disposición del entorno construido pueden 
añadir nuevas perspectivas a nuestro conocimiento creciente de los mundos polí- 
ticos de la antigiiedad. Este tipo de monumentos informa de manera tan elo- 
cuente como los textos y las imágenes. En todos estos casos, los datos ciertamente 
no «hablan» por sí mismos, pero esto no indica que no tengan cosas que decir. 
Nuestro desafío es desarrollar la habilidad suficiente para descifrarlos e interpre- 
tarlos. 
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CRECIMIENTO Y RITUAL EN LA MILPA, 
BELICE 


Gair TOURTELLOT y Norman HAMMOND 
Universidad de Boston 


La Milpa experimentó un fuerte crecimiento en la población y una expansión 
de su asentamiento en el periodo Clásico Tardío. Si bien este crecimiento tuvo un 
mayor impacto en la tecnología agraria y en el medio ambiente, también se re- 
flejan otros efectos en las nuevas estructuras rituales de la zona central del sitio y 
quizás en el patrón de desplazamientos habituales de los habitantes del extrarradio 
al centro de la ciudad. 

Cuatro temporadas de investigación en La Milpa han producido una serie de 
inesperadas, y en ocasiones contradictorias, sorpresas en relación con el creci- 
miento y el tamaño de esta antigua población, así como en su distribución a través 
del tiempo, y en el papel jugado por las estructuras del propio centro. Primero he- 
mos resumido nuestras conclusiones preliminares en relación con cada uno de es- 
tos factores, y seguidamente hemos explorado cómo pudieron estar relacionados 
los campesinos y los líderes a través del juego entre el ritual central y las resi- 
dencias rurales. 

La Milpa es un sitio mayor en las Tierras Bajas mayas localizado en el noro- 
este de Belice, en la cuenca alta del Río Hondo a unos 85 km al noreste de la gran 
ciudad de Tikal. Está situado en un área que hasta tiempos recientes ha sido rela- 
tivamente inaccesible. Este sitio es más pequeño en comparación con los centros 
de Tikal y Calakmul, pero su importancia reside en que La Milpa está equidistante 
de estos centros y su situación es estratégica, ya que está localizada en el centro de 
la región que controla el acceso a las costas del Caribe a través de las secciones al- 
tas del Río Hondo. La Milpa está situada en el extremo este del corazón de la re- 
gión donde se desarrolló la civilización clásica maya, a medio camino entre los 
conocidos y recientemente investigados sitios de Río Azul (Adams 1990) y La- 
manai (Pendergast 1981), ambos con una larga historia ocupacional que data 
desde finales del Preclásico Medio (600-400 a.C.) en adelante. El propósito del 
Proyecto Arqueológico de La Milpa llevado a cabo por la Universidad de Boston 
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(LaMAP) es construir una visión general de esta antigua comunidad maya, usan- 
do prospección, recolección de superficie y excavaciones para determinar la na- 
turaleza, extensión y persistencia de la cultura maya instalada en este lugar, y en- 
tender la ciudad en relación con su medio ambiente. Todo esto complementado 
por otros proyectos de investigación desarrollados en la región. 


EL CENTRO DE LA MILPA 


«La Milpa» es, como ocurre con otras ruinas mayas, un nombre moderno otor- 
gado por el primer explorador que investigó el lugar, en este caso J. Eric S. 
Thompson en 1938. Este nombre también está relacionado con un campamento 
chiclero cercano, donde se cultivaba una milpa o campo de maíz para obtener pro- 
visiones (Hammond 1991). El único texto leído por Thompson fue la fecha 
9.17.10.0.0 (30 de Noviembre, 780 d.C.) en la Estela 7, uno de entre una docena 
de monumentos de piedra encontrados en la Gran Plaza, en funcionamiento entre 
el 400 y el 800 d.C. El nombre de la ciudad, o comunidad, está grabado en dos 
glifos muy erosionados de la Estela 7 que todavía no han podido ser descrifrados. 
Después de la primera exploración de Thompson, que cubrió solo la Plaza Cen- 
tral, el yacimiento de La Milpa fue ignorado por los arqueólogos durante medio 
siglo, hasta 1988 en que comenzó una nueva evaluación con el levantamiento de 
un mapa de la zona centro del sitio y el descubrimiento de la Estela 1 del Clásico | 
Temprano, añadiéndose así 250 años a la historia de este sitio (Guderjan 1991; 
Hammond 1991). En 1992 empezamos a trabajar en La Milpa, gracias a la fi- 
nanciación de la National Geographic Society, el British Museum y la Universi- 
dad de Boston. Los mapas ya existentes del centro del yacimiento (realizados por 
Thompson, Ford/Fedick, y Lindeman/Guderjan) fueron entonces correlacionados 
y corregidos, elaborando Tourtellot un nuevo mapa, que será la base para las si- 
guientes investigaciones. Inicialmente este mapa cubrió 1 km? alrededor de la Pla- 
za Central. 

El centro del sitio, Centro de la Milpa (CLM), está situado a 180 metros 
s.n.m., en el extremo sur de una larga y alta serranía, sobre un profundo escarpe 
hacia el este. El centro del sitio cubre 17 ha. de los 78 km? de superficie estimados 
para la ciudad, y está formado por dos grupos arquitectónicos unidos por un 
sacbe (Fig. 1). El grupo norte está construido alrededor de la Plaza A, que tiene 
una extensión aproximada de 1,9 ha. y es una de las plazas del Clásico más ex- 
tensas de la zona maya (las plazas amplias son una característica fundamental y 
distinguible en muchos de los sitios vecinos, Houk 1996). La parte este de la Pla- 
za A está delimitada por tres pirámides grandes (Estrs. 1 a 3) y una pequeña o 
templete (Estr. 5), mientras que en el centro de la plaza emerge una quinta pirá- 
mide (Estr. 10). A través de un cuidadoso estudio de los numerosos tüneles 
abiertos por los huaqueros, hemos establecido que la Estructura 1, con una altura 
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FiG. 1.—Mapa del recinto ceremonial de La Milpa. 
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máxima de 24 m, cubre edificios más antiguos, aunque tenga una forma final ca- 
racterística del Clásico Tardío; lo mismo puede aplicarse a la Estructura 3 (la Estr. 
2 no ha sido aún investigada). La Estructura 5-sub pertenece al Clásico Tempra- 
no, al igual que la tumba de élite encontrada frente a la Estructura 4 en 1996 
(Hammond y Tourtellot s.f.; Hammond, Tourtellot, Donaghey y Clarke 1996). 
Frente a esta fila de pirámides se encuentran, de pie o tumbadas, las doce estelas 
reconocidas por Thompson, lo que indica claramente que estamos en el área sa- 
grada del grupo norte. Hasta el momento la única estela datada con certeza es la 
Estela 7, erigida por el gobernante Ukay, que lleva la fecha de 9.17.10.0.0 (780 
d.C.), y está relacionada con los suelos preservados de la Estructura 5, por lo que 
es la Estela 7 la que data este templete. El hecho de que esté localizada frente a las 
Estructuras 1 y 2, bloqueándolas parcialmente, ayuda en la datación más tempra- 
na de ambas. 

El resto de esta gran plaza está compuesto por dos pares de estructuras largas 
dispuestas en ángulo recto: Estructuras 4 y 92, y Estructuras 8 y 9, que limitan 
respectivamente las esquinas noreste y sudoeste. Al menos la zona más externa de 
estas estructuras data del Clásico Tardío, coincidiendo quizás con el momento en 
que la Plaza A se definió como un espacio unitario separado del resto del asenta- 
miento. Detrás de la Estructura 9, localizada en la esquina suroeste de la plaza, se 
encuentra el patio de la acrópolis levantado sobre un afloramiento de roca madre. 
Se sitúa sobre una plataforma Preclásica que a su vez está cubierta por construc- 
ción del Clásico Tardío. Este patio es el único rasgo arquitectónico en la Plaza A 
que probablemente tuvo una función residencial. La zona noroeste de la Plaza A 
está cerrada por estructuras estrechas, quizás galerías de observación orientadas 
hacia el frente y dominadas por la Estructura 10, cuya forma definitiva pertenece 
al Clásico Tardío. En una etapa muy avanzada del desarrollo de la Plaza A fueron 
construidos dos juegos de pelota (Schultz et at. 1994), el primero de ellos en la es- 
quina sureste de la plaza, donde la Estructura 6 fue construida paralelamente a la 
ya existente multifacética Estructura 7, que fue alterada para que formase el gru- 
po Este del patio menor con un eje norte-sur. El segundo juego de pelota, Es- 
tructuras 11-12, es más largo y fue construido con un eje este-oeste, usando ma- 
teriales constructivos de otros edificios que cayeron en desuso; en el transcurso de 
su excavación no fue encontrado ningún marcador ni ofrenda. Este juego de pe- 
lota se encuentra localizado en la entrada norte de la Plaza A, mientras que el 
compuesto por las Estructuras 6-7 ocupa la zona de acceso a la plaza por el sur, de 
donde parte un sacbe que la conecta con el grupo meridional. Por último es de in- 
terés destacar la existencia de dos grandes canteras al sur de la Estructura 8, que 
fueron usadas en periodos posteriores como depósitos de agua (Scarborough et al. 
1995). 

El grupo sur es un conjunto integrado por varios patios y plazas espaciosas, 
unidas por un ancho sacbe-terraza. De nuevo, la disposición del grupo es un fe- 
nómeno del Clásico Tardío. Al contrario que en el grupo norte, apenas se han lo- 
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calizado depósitos del Preclásico, mientras que en la Acrópolis, esquina sudoes- 
te del grupo, han sido encontrados restos del Clásico Temprano (Guderjan 1991). 
El resto de las estructuras superficiales son definitivamente del Clásico, proba- 
blemente del Clásico Tardío o Terminal, al igual que el 76% de las cerámicas re- 
cuperadas. En la zona este de la Plaza B se sitúan una pirámide larga (Estr. 21) y 
junto a ella otra más pequeña (Estr. 25), sugiriendo su posición que son anteriores 
a sus estructuras vecinas y no habiéndose encontrado vestigio alguno de estelas en 
esta zona. Las plazas del grupo sur están definidas principalmente por pares de es- 
tructuras construidas en ángulo recto que delimitan los lados norte y oeste de cada 
plaza, mientras la zona sur está definida por conjuntos de patios, éstos, junto con 
las Estructuras 26 a 29 al sur de la Plaza B y las Estructuras 32 a 44 al sur de la 
Plaza C, son sin duda los grupos más elaborados encontrados hasta ahora en el si- 
tio, y por ello las residencias más adecuadas para los nobles en La Milpa. Las Es- 
tructuras 32 a 44 forman la unidad residencial más grande de La Milpa, cubrien- 
do 1,13 ha. de extensión y presentando una secuencia de tipos arquitectónicos y 
constructivos, espacio, altura, accesibilidad y actividades inferidas. El complejo 
muestra una coordinada disminución de norte a sur tanto en la elaboración como 
en la privacidad. El plano general, junto con algunos elementos duplicados entre 
las Plazas B y C, sugieren que durante la construcción del Clásico Tardío hubo un 
solo plan, y quizás un solo arquitecto, que fueron operativos en este grupo. 

La impresión general es que la Gran Plaza A fue el foco religioso y de rituales 
dinásticos, y que los complejos sureños estaban destinados para otras funciones, 
como administración y residencias de élite. Este tipo de planificación con edificios 
en pareja es usual en la zona este de las Tierras Bajas mayas, o en la región de los 
Tres Ríos cerca de La Milpa (Hammond 1981; Ashmore 1991; Houk 1996). La 
incorporación más tardía en el grupo sur de una gran parte de elementos proce- 
dentes de la zona más antigua del sitio en la Plaza A, corresponde a la misma di- 
námica de expansión rápida detectada en las afueras del centro durante el Clásico 
Tardío. 


CRECIMIENTO EN EL CENTRO DE LA MILPA 


Las excavaciones de prueba realizadas en la Gran Plaza mostraron que las 
construcciones del Preclásico Tardío enterradas profundamente junto con los de- 
pósitos de basura de este periodo reforzaban la nivelación final de la superficie de 
la plaza, así como la arquitectura visible correspondiente al Clásico Tardío del 
centro del sitio. La arquitectura Preclásica era modesta, y consistía en plataformas 
con suelos enlucidos y mampostería. Sin embargo, las construcciones más im- 
portantes de este periodo podrían estar dentro de las grandes pirámides en la 
zona este de la Gran Plaza. Hasta ahora, no hay ninguna evidencia de que en al- 
gún momento surgiera un foco de asentamiento más grande que el de una aldea. 


189 


Las excavaciones de prueba, junto con la limpieza y documentación de perfiles re- 
alizados en los principales túneles abiertos por los huaqueros en las mayores es- 
tructuras, muestran que La Milpa se mantuvo como un sitio modesto durante los 
siglos Iv y v d.C., en el Clásico Temprano. A lo largo de esa época, los gober- 
nantes adquirieron suficiente posición e importancia, al menos eso pensaban 
ellos, por lo que empezaron a erigir estelas. Una estela lisa (Estela 10) puede da- 
tarse para el 300-400 d.C., si nos basamos en la ofrenda de cerámicas enterradas 
durante su dedicación. Otros cuatro monumentos tallados (Estelas 1, 6, 15 y 16) 
han sido datados entre el 400 y el 600 d.C., basándonos en su estilo. Todos ex- 
cepto la Estela 15 son fragmentos, y ninguno está en su localización original. En 
cuanto a la arquitectura, una parte puede ser atribuida al Clásico Temprano, 
como la Estructura 5-sub (fechada por una ofrenda de cerámica Tzakol 3) y 
otros edificios de esta época, que pueden ser datados por su técnica constructiva 
tal y como se ha observado en la estratigrafia ofrecida por los túneles de los 
huaqueros, y esto es sorprendentemente poco llamativo para una comunidad que 
está dedicando monumentos. El único enterramiento de élite hasta ahora descu- 
bierto (Op. B11.67) es también modesto si consideramos las ofrendas y la falta de 
algún tipo de conmemoración en la superficie (Hammond, Tourtellot, Donaghey 
y Clarke 1996). Este gran contraste entre la proclamación y la realidad durante el 
Clásico Temprano en La Milpa requiere una investigación más profunda. Tam- 
bién sorprende la falta de actividad pública (aparte de la posible dedicación de la 
Estela 12 en 9.10.-9.12. [633-672 d.C.]), y el declive en el tamaño de la comuni- 
dad (medido por la frecuencia cerámica, ver Fig. 2; Kosakowsky, Sagebiel, Ham- 
mond y Tourtellot s.f.) durante un periodo desde 600-700 d.C., o incluso 300-750 
d.C. Este fenómeno de ausencia de ocupación y de falta de actividad local podría 
tener una mayor importancia política si se relaciona con la guerra que entonces se 
mantenía entre las alianzas dirigidas por Calakmul y Tikal, como ha sido sugeri- 
do por Martin y Grube (1994, 1995). 

En el centro de La Milpa hubo una gran expansión en el Clásico Tardío, 
probablemente después de 750 d.C. El único monumento datado con exactitud es 
la Estela 7, que fue dedicada en 9.17.10.0.0 (780 d.C.): hasta el momento es la 
única muestra con que contamos que posea un texto legible —incluida la fecha— 
, el nombre del gobernante (Ukay, deletreado como tres glifos fonéticos U-KA- 
YA), y una referencia a una localización celestial, el «lugar-cinco-cielo» (Grube 
1994). La Estela 8, también encontrada en su situación original, y la fragmentada 
y recientemente descubierta Estela 4 (Grube y Hammond s.f.) son estilística- 
mente similares, mientras que varios de los monumentos lisos tienen dimensiones 
parecidas. Hay que anotar que en ninguno de estos monumentos del Clásico 
Tardío se han encontrado ofrendas asociadas que ayuden a datar la dedicación con 
más exactitud. Muchos son fragmentos recolocados: las investigaciones efec- 
tuadas en 1993 muestran que varias de las estelas fueron movidas de sus locali- 
zaciones originales y reubicadas en la superficie, posiblemente en época tan tardía 
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Fic. 2.—Recuento cerámico de La Milpa, basado en 10.000 fragmentos cerámicos identificados 
para el Centro y 13.000 para la periferia. 


como el periodo de contacto a mediados del siglo xvi. El hallazgo de un depósito 
de incensarios datado para este periodo indica la continua veneración a estos 
monumentos fragmentados, pudiendo haber continuado esta práctica hasta prin- 
cipios del siglo xix (Hammond y Bobo 1994). 

Los perfiles de los túneles de huaqueros junto con excavaciones realizadas en 
el área de la Gran Plaza, demostraron que la arquitectura de superficie era uni- 
formemente tardía, al igual que la mayoría de los trabajos de nivelación y de cons- 
trucción en la plaza. Acompañando y apoyando esta idea está la Estructura 5 que 
se ha datado para el 780 d.C. por medio de asociación estratigráfica con la Estela 
7 y por su técnica constructiva, ya que usan una mampostería de relleno de cal 
con sílex bien distinta a los sillares utilizados en la versión del Clásico Temprano 
de esta Estructura 5; esta técnica se encuentra en muchos otros edificios alrededor 
de la plaza. Durante el Clásico Tardío hay una pausa en la actividad y así sabemos 
que, de un total de 282 fragmentos de cerámica Tepeu 1 recolectados en el sitio, 
216 proceden de un área limitada en la parte central de la Plaza A. Diversas ex- 
cavaciones de prueba realizadas en las plazas del complejo sur, muestran un cu- 
brimiento de la superficie sólo en los últimos momentos de Clásico Tardío; esto 
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sugiere que la mayor parte de las estructuras edificadas alrededor de las plazas da- 
tan de épocas similarmente tardías. Pero antes de que podamos saber si el patrón 
de crecimiento bimodal en el centro puede generalizarse a toda la ciudad, debe- 
mos conocer algo sobre el número y distribución de los campesinos en la comu- 
nidad contemporánea alrededor de La Milpa: nuestras investigaciones allí nos re- 
servaron algunas sorpresas. 


AREAS RESIDENCIALES 


Junto a las investigaciones principales en el centro del sitio, se han realizado 
exploraciones en un área estimada de 78 km?, mapeando —hasta un límite de 6 
km- por medio de dos transectos radiales. Estos partieron del km? central y 
fueron orientados uno hacia el norte y otro hacia el este; además se localizaron 
aleatoriamente 15 bloques de prospección (Fig. 3) con un total de 6 ha. A todo 
ello hay que añadir la recolección de superficie y en túneles de huaqueros, y ex- 
cavaciones de prueba. La prospección fue llevada a cabo en una zona de selva 
densa del Area de Conservación de Río Bravo que pertenece al Programme for 
Belize, donde aún existen zonas vírgenes que sólo recientemente han sido lim- 
piadas de selva para ser investigadas; de hecho a nosotros tampoco se nos per- 
mite cortar en exceso la vegetación (Tourtellot, Clarke y Hammond 1993; Tour- 
tellot, Rose, Grube, Donaghey y Hammond 1994; Tourtellot, Rose y Hammond 
1996). Nuestra prospección sugiere que la comunidad de La Milpa tiene un típi- 
co asentamiento suburbano que se extiende radialmente a lo largo de 5 km desde 
el centro. Los cálculos proporcionados por los bloques de prospección indican 
que la media de densidad de estructuras de habitación es aproximadamente de 
176 por km?, y esto equivale a una densidad de población de 738 personas por 
km?, quizás menor cerca del perímetro pero sugiriendo una población aproxi- 
mada de 46.000 individuos. Más allá de los 5 km, la densidad de casas decae a 
46 por km’, según el estudio de dos transectos —uno hacia el este y otro hacia el 
noroeste— realizados por Hugh Robichaux (1995) en el marco del proyecto. La 
densidad de población estimada en la zona periférica, entre 5 km y el límite que 
nos permite nuestro permiso a 6 km del centro, está por debajo de las 200 per- 
sonas por km?, una densidad rural. El número total de gente residente dentro de 
los 6 km de La Milpa es provisionalmente de 50.400 personas. Este total parece 
exageradamente alto si tenemos en cuenta que La Milpa era un centro de tercer 
orden, pero es comparable con las altas densidades de población detectadas en si- 
tios vecinos (Adams, Robichaux y Mathews 1997). La escala de números basa- 
dos en datos de prospección puede expresar la increíble presión demográfica ex- 
perimentada por la población de La Milpa. 

¿Es este crecimiento de la población paralelo al experimentado en el centro de 
La Milpa? ¡Sorprendentemente no lo es!. Después de cuatro temporadas de bús- 
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FiG. 3.—Areas de prospección en La Milpa: km? central, Transectos Este y Norte y Bloques 
de Prospección 1-15 (cortesía de John R. Rose). 


queda hemos descubierto que la continua ausencia de evidencia estratigráfica, ar- 
quitectónica y cerámica del periodo medio Tepeu 2 (circa 750 d.C.) a las afueras 
de CLM, nos indica realmente la poca gente que vivió en las periferias del centro 
antes del Clásico Tardío. Fue una repentina explosión demográfica en la pobla- 
ción del Clásico Tardío lo que produjo el 86% de las cerámicas periféricas (Fig. 
2), ocasionando que apenas en unas décadas La Milpa llegara a ser el gran y den- 
samente poblado sitio que ahora vemos. Al contrario que en algunos mapas de si- 
tios mayas, los planos de asentamiento de La Milpa no parecen combinar restos 
de varios periodos, sino que enseñan una única ocupación en el Clásico Tardío. Es 
posible que anteriormente los campesinos de La Milpa vivieran más o menos 
agrupados en un lugar central, el actual centro de La Milpa, y que tuvieran que 
desplazarse para trabajar sus campos en vez de vivir en ellos. Debido a la escasez 
de restos datables del Clásico Medio en el centro de La Milpa, sospechamos 
que la expansión tardía del área y un tan notorio aumento de población debieron 
de ser el fruto de una inmigración (Tourtellot, Hammond y Plank 1997). Estos ha- 
llazgos sugieren dos problemas que debemos de resolver: ¿cómo se sostenía la po- 
blación y cómo estaba esta población conectada con las actividades del CLM?. En 
respuesta a la primera pregunta, nosotros creemos que no es una coincidencia que 
la mayoría de descubrimientos recientes sobre un tipo de alteraciones en el terre- - 
no sean del Clásico Tardío, el periodo de máxima población. 
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La Milpa, Belize: East Transect, 1994 
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FiG. 4.—Sección del mapa del Transecto Este mostrando el relieve, las plataformas residenciales y las 
terrazas y bermas asociadas. El transecto es de 500 m de ancho y las distancias desde el eje principal 
N-S en E6000 están marcadas a lo largo del eje central. 


Uno de los hallazgos más interesantes en La Milpa son los cientos de terrazas 
de piedra y de bermas (berms) o alineaciones artificales de piedra de entre uno y 
cientos de metros de largo (Fig. 4), muchas de las cuales consisten literalmente en 
amontonamientos de rocas y tierra. En la densa selva de Río Bravo es fácil pasar 
por alto estas estructuras, porque muy pocas llegan al 1/2 m de alto o a los 3 m de 
ancho. El tamaño de algunas de estas terrazas bajas y estrechas y bermas (berms), 
de entre diez y varios cientos de metros de largo, es tan grande que se hace difícil 
su reconocimiento y su seguimiento, pero ciertamente estos elementos constituyen 
una parte importante del paisaje de La Milpa. Nosotros sugerimos que las terrazas 
de piedra y algunas bermas fueron una innovación tecnológica para apoyar el au- 
mento de la población durante el Clásico Tardío. Algunos de los alineamientos 
sirvieron también como barreras sociales para mediar en la posible fricción entre 
familias. Ninguno de estos trabajos aparece a menos de 500 m de distancia de las 
plazas centrales, templos y complejos palaciegos del CLM, ni tampoco se en- 
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draúlicas (Scarborough et al. 1995; cf. Hughbanks et al. 1995). Aparte de las te- 
rrazas de piedra, han sido encontrados en las partes bajas de los valles cerca de La 
Milpa, otros tipos de control de agua más sofisticados, tales como diques, esclu- 
sas y acequias (Dunning y Beach 1996). Otro uso simultáneo de muchas de estas 
terrazas de piedra puede haber sido el dedicado a trabajos agrícolas, ya que hemos 
encontrado muchos ejemplos de terrazas a pie de montaña. Diferentes pruebas re- 
alizadas han demostrado que el terreno es mucho más denso detrás que delante de 
las terrazas (Dunning y Beach, comunicación personal 1996). La existencia de te- 
rrazas incluso en terrenos muy poco inclinados (Fig. 4, Transecto Este (ET), 
área de N6200, E7600 y E7100) puede indicar que fueron construidas para luchar 
contra un problema ya avanzado de erosión. Algunas terrazas y bermas están dis- 
puestas como terrazas agrícolas en forma de caja, muy estrechas en vez de anchas 
(Fig. 4, ET7600) y, aunque el contorno de estas terrazas de piedra es una conse- 
cuencia esperada de la gran preocupación sobre la administración del agua pro- 
puesta por Scarborough, sin duda las bermas son otro asunto. La densidad más 
alta de estos elementos es de 16 alineaciones por hectárea y se da en el bloque de 
prospección n? 15, en la serranía. Las bermas dispuestas en ángulo con respecto a 
la loma, en vez de a lo largo de los contornos, sugieren usos adicionales además 
de servir para el control de la erosión o como resultado de trabajos agrícolas, tal 
como puede ser la limpieza de piedras de los campos que van a ser labrados o el 
almacenamiento de piedras que luego eran distribuidas por los campos para con- 
servar la humedad de la tierra. Otro posible uso de estas elevaciones de piedra 
pudo ser el servir de base para colocar plantas xerófilas, maguey o cactus, en línea 
en la cima de las acumulaciones, de manera que también pudieran servir de ba- 
rrera, aunque el clima en La Milpa es muy húmedo para este tipo de plantas hoy 
en día. Algunos de estos alineamientos parecen haber servido para la demarcación 
de propiedades (Fig. 4, E7500-E7900). 

Estos elementos pueden tener dos formas, aquellos que tienden a rodear y de- 
marcar las parcelas pertenecientes a casas particulares, como por ejemplo cerca 
de ET7500, o formas más largas que funcionaron para separar el territorio de un 
grupo de varias casas de otro grupo, quizás distanciando a vecinos pertenecientes 
a distintos linajes. Estos muros tienden a ser más altos que las bermas, alcan- 
zando hasta 2 m de altura, y pueden mostrar restos de mampostería. Otras bermas 
colocadas en línea y algunas terrazas encontradas en La Milpa pueden ser ejem- 
plos del tipo de elementos lineales que incluyen paseos, muros en el campo, mu- 
ros de recinto y muros defensivos (Fletcher 1983). Nosotros sugerimos que los 
muros de propiedad aparecieron en La Milpa como consecuencia del fuerte cre- 
cimiento de la población durante el Clásico Tardío, y tuvieron asignada una 
función de separación. Estos muros fueron una expresión concreta de los rituales 
de «caminar en los límites de la propiedad» que aún se conocen entre grupos ma- 
yas de hoy en día (cf. Vogt 1969: Cap. 17). Este tipo de muros está ausente de la 
colina principal que rodea CLM, quizás debido a la existencia de fronteras táci- 
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tas (o perecederas) entre las familias en esta zona ocupada durante tanto tiempo 
cerca del área central del sitio. Esto fue debido quizás al control central que la éli- 
te ejerció. De cualquier manera, esto parece indicar que los mayas organizaron 
sus propiedades en este área central sin muros o separaciones permanentes. La 
presencia de muros en la zona ocupada en tiempos más tardíos puede ser conse- 
cuencia de la expansión demográfica, la fricción social entre las nuevas zonas 
ocupadas (habitadas quizás por inmigrantes) y la competencia entre familias 
por tener espacio para un huerto. 


ORGANIZACION SUBURBANA 


¿Cómo fue organizada esta tardía expansión suburbana en La Milpa?. Una ca- 
racterística interesante de las bermas y terrazas es su escala relativamente peque- 
fia, estando asociadas con plataformas individuales de casas o diversos grupos de 
casas modestas en la zona baja de las colinas. Fueron fáciles de construir y la gran 
mayoría son suficientemente pequeñas para su construcción a escala familiar, aun- 
que algunas terrazas de contorno y paredes de bermas continúan pasados varios 
grupos de casas y quizás son fruto de la cooperación de distintos vecinos. Encima 
o cerca de la cima de las colinas (Fig. 4, ET E7500 y E7700) encontramos grupos 
de casas de mayor tamaño levantados sobre plataformas, pero sin una relación di- 
recta con los sistemas de terrazas en las faldas de las colinas. Es difícil demostrar 
que estas casas desempeñaban un papel supervisor, pero son estos grupos de casas 
los que están asociados principalmente a las bermas y a las terrazas que parecen 
ser más una demarcación de límites o paseos que obras de agricultura. Uno o dos 
grupos de casas elegantes, preparadas para individuos de élite, pudieron estar ocu- 
pados por jefes de linaje, o las villas de los oficiales residentes en el CLM. De otra 
manera, la diferenciación entre los campesinos sería más limitada, sin evidencia 
alguna de control central: ningún centro menor que sugiera algún grado interme- 
dio de administración ha sido encontrado a menos de 2,5 km del CLM, aunque si- 
tios más alejados como Say Ka (2,5 km al suroeste; Guderjan 1991), el Grupo de 
Thompson (2,8 km al oeste; Robichaux 1995) y La Milpa Este (3,5 km al este) su- 
gieren un círculo menor, con centros de una sola plaza central con un control del 
territorio de 1,5 km (esta apreciación está basada en la distancia desde La Milpa 
Este hasta el margen de asentamiento denso a unos 5 km de distancia). 

Scarborough propone que La Milpa, junto con otras comunidades, estaba ad- 
ministrada por un control de los recursos acuíferos por parte de la élite, como por 
ejemplo los estanques encontrados en el centro del sitio (Scarborough et al. 
1995). Esto necesita ser considerado seriamente cuando se investigue el primer 
asentamiento en el sitio. En el periodo Clásico Tardío La Milpa no está limitada 
sólo a la colina central, donde la distribución centralizada en una «vertiente con- 
vexa» podía ser mantenida cortando la distribución a los usuarios río abajo, y dis- 
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persándola por otras muchas colinas y serranías. La zona de asentamiento inclu- 
ye numerosas «canteras» —que también debieron de servir como cuencas de re- 
tención de agua—, encontramos además varias aguadas (estanques), grandes 
pantanos (bajos), numerosos chultunes, ocasionales vertederos, cauces intermi- 
tentes de agua y presas, pero ninguna de estas fuentes de agua periféricas tiene 
una relación obvia con los tipos de casa típicos de la élite. 

Otra consecuencia más especulativa de la organización suburbana nos lleva 
a tener en cuenta la ausencia de asentamientos tempranos más allá del centro del 
sitio: el contraste entre «puntos» de asentamiento tempranos y la «capa» de 
asentamientos del Clásico Tardío implica un revolucionario cambio en la rela- 
ción de la gente con la tierra (Tourtellot, Hammond y Rose 1995). Los campe- 
sinos debieron de cambiar el hecho de vivir en villas compactas y viajar diaria- 
mente a sus tierras, por un nuevo patrón: vivir en sus tierras y viajar hacia el 
centro. Debió de ser durante este cambio cuando la tradición de mercados pe- 
riódicos y ferias adquirieron una mayor importancia, siendo éste un modo de 
atraer e integrar a la población de las afueras (Friedel 1981), e incluso quizás 
fuera esta la razón por la que se construyeron durante el Clásico Tardío las gran- 
des plazas: para acomodar a más gente. No es coincidencia que el periodo Clá- 
sico Tardío, con la más alta densidad de población, fuera la época de la cons- 
trucción de sacbeob en muchos sitios: la recolección y transporte de bienes se 
convirtió en una razón importante para el uso de estos caminos y más con la pre- 
sencia de grandes poblaciones, en particular véase los largos y radiales sacbeob 
de Cobá o Caracol. En La Milpa no se ha encontrado todavía este tipo de cami- 
nos, pero Nicholas Dunning (comunicación personal) reportó un camino justo 
donde nosotros lo habíamos predicho, localizado 1 km al sudoeste de la Plaza A 
y que se dirigía específicamente hacia ella, quizás desde un centro menor como 
podría ser el Grupo Thompson. 


ESPACIOS RITUALES EN EL CENTRO DE LA MILPA 


El tema de los sacbeob nos lleva de vuelta al centro de La Milpa (CLM), y a 
los elementos rituales que debieron de servir como fuerzas centrales teniendo en 
cuenta la fuerza centrífuga de la población recientemente dispersa y en aumen- 
to del periodo Clásico Tardío. Para considerar el centro como lo hicieron los 
campesinos de los suburbios hemos de tener en cuenta qué tipo de atracciones 
existían allí para ellos, «no-opresivas ..... y estímulo material» (Houston 1993: 
136) ejercidas por la élite para tenerlos bajo control. Fue sólo en el Clásico Tar- 
dío cuando la Gran Plaza adquirió la apariencia que tiene ahora (Fig. 1), sepul- 
tando ocupaciones anteriores y añadiendo impresionantes nuevas estructuras, 
aparentemente contemporáneas con el gran incremento de población que se 
produjo en los suburbios: este lugar debió de proporcionar espacio para grandes 
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concentraciones, fácilmente unas 17.000 personas. En la Plaza A, aparte de la 
Estructura 10 y los dos juegos de pelota aparece muy poca construcción. Pode- 
mos añadir que el excepcional emplazamiento de estos juegos de pelota son aña- 
didos finales de un complejo ritual nuevo, probablemente no funerario, basado 
en edificios que fueran visibles en el centro de la plaza, tal y como se puede ob- 
servar también en la Estructura A-1 en Xunantunich o la Estructura 8 en Noh- 
mul, ambas del Clásico Tardío. El gran tamaño de la Plaza A no es el resultado 
de un accidente histórico, ya que se encuentra sobre estructuras ya preexistentes. 
Muchos otros sitios en el área de Los Tres Ríos comparten plazas relativamen- 
te grandes (Houk 1996). Nosotros argumentamos que el tamaño de esta y otras 
plazas en La Milpa facilitaron el ritual, el comercio y el divertimento de un gran 
número de personas. 

En algún momento durante el Clásico Tardío, la Plaza A también estuvo ce- 
rrada por pares de estructuras en ángulo que la definían, junto con la fila de pirá- 
mides ubicadas al este y, particularmente, por las estrechas estructuras erigidas al 
otro lado de su parte norte. Este cercamiento puede indicar que el acceso abierto 
de épocas anteriores a la zona central del sitio empezó a ser restringido: la cues- 
tión reside en si esto representa la instauración de sitios de control para los mo- 
vimientos del público, o bien la exclusión del público de la vida en las plazas, li- 
mitando de esta manera el acceso a sólo aquellos complejos de la élite 
directamente conectados con el sistema de sacbe-plaza. Nosotros opinamos que se 
restringe el acceso del público a las plazas debido a varios factores, tales como la 
existencia de algunas entradas abiertas hacia el sacbe y la Plaza A, la presencia de 
muchos grupos de patios de la élite que no estaban unidos, la ausencia de espacios 
abiertos preparados para reuniones de grandes grupos, y el descubrimiento del 
nuevo sacbe en dirección a los suburbios. 

Es necesario también recordar el deseo de engrandecimiento y perpetuación 
exhibido por varios gobernantes, quienes aprovecharon la respuesta entusiasta de 
las masas para crear de esta manera un sentimiento de lealtad. El centro de La 
Milpa es el lugar donde se encuentran cinco de las pirámides más altas descu- 
biertas en el sitio, junto con tres de las más pequeñas. Las pirámides son lugares 
para ceremonias de dedicación y renovación, sacrificios, funerales y ofrendas, y 
ceremonias de conmemoración a los ancestros. La Plaza A es también el lugar 
donde se encuentran la mayoría de las 18 estelas conocidas de La Milpa: de 
aquellas encontradas in situ sólo la Estela 14 está fuera, 70 m al sur de la plaza; de 
aquellas estelas que han sido movidas, todas menos la Estela 15 permanecen en la 
plaza, y catorce de las dieciocho están a lo largo del lado este, a los pies de las pi- 
rámides mayores. En este momento parece que el número de estelas se triplicó en 
comparación con el total de las existentes en el periodo Clásico Temprano, y en 
un corto espacio de tiempo. Consecuentemente creemos que este incremento es un 
reflejo tanto del simultáneo aumento de la población como de la ocupación de te- 
rreno en La Milpa. 
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Quizás los elementos más activos fueron los dos juegos de pelota en la Plaza 
A. Sabemos que el juego de pelota fue un evento importante en la vida de los ma- 
yas, con gran significado cósmico para la élite, pero también existe un aspecto de 
«entretenimiento y juego» relacionado con la sagrada danza de la pelota, contan- 
do con referencias específicas acerca de la existencia de apuestas (Leyenaar y Par- 
sons 1988; Scarborough y Wilcox 1991). La existencia de dos juegos de pelota, en 
vez del típico juego de pelota único, es importante en relación con la gran pobla- 
ción de La Milpa. Más interesante aún es que ambos juegos no sólo eran dife- 
rentes en tamaño y orientación, sino que también fueron construidos según dife- 
rentes diseños, un caso raro. El juego de pelota largo y ancho localizado en el 
norte es del Tipo I según Taladoire (1981) y muestra un batiente ligeramente in- 
clinado, mientras que el juego de pelota corto y estrecho ubicado en el sur es del 
Tipo II, común en Belice, donde se sitúa una banca horizontal enfrente de un cor- 
to batiente (Schultz et al. 1994; excavaciones posteriores sugieren que el juego de 
pelota sur es quizás también del Tipo I). Sin entrar a especular sobre el juego en 
sí, parece que en La Milpa debieron practicarse dos modalidades de juego de pe- 
lota. Una distinción que no fue mencionada en la clasificación de Taladoire es la 
probable presencia de zonas demarcadas en los extremos del juego de pelota 
sur. Esta cancha está situada en una depresión de la Plaza A, quizás porque des- 
pués de su construcción el piso de la plaza fue rellenado y elevado (sugiriendo que 
el Juego de Pelota Norte es ligeramente más tardío). Aparte de ofrecer un espacio 
para el juego, la demarcación de la zona extrema pudo servir para controlar a las 
masas, y las estructuras situadas en el sacbe estarían definiendo el espacio pro- 
cesional. 

Al igual que otros juegos de pelota mayas, los dos de La Milpa están en lo- 
calizaciones accesibles, cerca de las dos entradas principales de la Plaza A hacia 
el norte y el sur. Seguramente cualquier persona que entrara en la plaza vió ambos 
juegos de pelota. Sin embargo, mientras el juego en sí era una gran atracción y di- 
versión, no se sabe todavía cuanta gente podía presenciar los juegos a pesar del 
gran tamaño de la plaza donde estas canchas estaban situadas. Los lados de las 
canchas sólo podían albergar a unos cuantos espectadores privilegiados, y a su vez 
estos bloquearían sustancialmente la visión de muchos otros. Varias pirámides al- 
tas miraban hacia estos terrenos, así que pudieron servir para presenciar el juego 
desde allí. No estamos seguros de la función de los dos pares de estructuras que 
definían en ángulo las Plazas B y C, ni de las posibles estructuras similares que 
aparecen en las esquinas opuestas de la Plaza A. La repetición de siete cuartos en 
estos edificios (Estrs. 9, 22 y 31) o trece en la Estructura 8, sugiere un propósito 
especial. Pudieron ser el punto de salida o de llegada de procesiones, o edificios 
administrativos, o servir para almacenar tributos. El número de estas estructuras 
sugiere que no fueron exclusivamente utilizadas para el soporte de las 1.500 
personas que se estima vivieron en el CLM localizado en la colina principal, sino 
que pensamos que tuvieron una función más general. 
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CIRCULACION RITUAL EN EL CENTRO DE LA MILPA 


En los momentos finales de Clásico se produjeron cambios importantes en el 
patrón de movimiento, tal y como ya ha sido observado en las áreas suburbanas. 
Hemos descubierto que las plazas mayores del centro de La Milpa están conec- 
tadas entre sí por sacbeob. Estos siguen un plan con diferentes funciones, que sólo 
en el Clásico Tardío unirá el más temprano Grupo Norte con el nuevo Grupo Sur. 
Desde el juego de pelota del sur sale un sacbe que conecta la Plaza A con la Pla- 
za B, y una vez en esta sigue por detrás de la Estructura 21 hacia la Plaza C. Aún 
no ha podido ser confirmado otro sacbe que se dirigiría al norte desde la Plaza A, 
saliendo desde cerca del juego de pelota septentrional. Los sacbeob debieron 
ser formas ceremoniales de agradar a las masas en las grandes procesiones, aun- 
que también se les daría usos mundanos. Tiene sentido que las procesiones se ori- 
ginaran en el nuevo grupo del sur —estas se formaban en la Plaza C, quizás des- 
pués de que sus participantes se colocaran sus atuendos en las Estructuras 30 y 
3]—, pasando detrás de la Pirámide 21 y finalizando en la Plaza A. La función de 
la Plaza B como una parada intermedia está menos clara, aunque se planificó de- 
liberadamente como un gran espacio con diferentes tipos de estructuras alineadas 
en tres de los lados. Esto es tan interesante como puedan ser el juego de pelota o 
incluso las estelas. Un uso que ha sido sugerido para este espacio sería el de lugar 
de reunión de residentes que no pertenecían a la élite o para que los comunes se 
colocaran después de entrar desde la zona este del asentamiento a través del sac- 
be detrás de la Estructura 21. Si esto es correcto entonces, la enigmática Plata- 
forma 193 y las Estructuras alargadas 58 y 59, con su orientación poco definida 
hacia la Plaza A, podrían haber servido para canalizar a la gente que entraba des- 
de el oeste antes de que se incorporaran al sacbe principal. Otra posibilidad fun- 
cional para la Plaza B es, considerando su tamaño y su fácil acceso, que sirviera 
como un mercado central para la ciudad. Tiene pocas estructuras rituales, pero 
está rodeada por hileras de habitaciones que podrían haber servido como talleres 
y almacenes. Los sacbeob tienen frecuentemente paredes bajas sin ninguna razón 
obvia. Si estas paredes sirvieron para algo más que para definir la superficie del 
sacbe, debió de ser para prohibir el acceso — como las vallas modernas que man- 
tienen al margen a las masas— o como base para vallas perecederas. En cualquier 
caso, los sacbeob debieron de canalizar el tráfico en La Milpa al menos bajo de- 
terminadas condiciones, ya fuera para controlar a las masas, o bien para excluir- 
las. Podría ser significativo que a mitad del sacbe entre las Plazas A y B, éste pa- 
rece atravesar varios grupos de estructuras. Este rasgo no es común en sitios al 
sur, aunque sí es más frecuente en centros situados en el norte de las Tierras Ba- 
jas (cf. Sabloff y Tourtellot 1991). Estos elementos debieron de ser puntos de con- 
trol, o quizás puntos de parada para los rituales. La presencia de un sacbe a las 
afueras del CLM fue quizás un serio intento para integrar a las gentes de los al- 
rededores dentro del centro. 


201 


La población del Clásico Tardío en La Milpa debió de ser hasta 33 veces su- 
perior a la que en tiempos anteriores ocupó el asentamiento detectado debajo de la 
Plaza A. Esto si asumimos que la densidad de población allí era equivalente a la 
población total de la colina principal durante el Clásico Tardío, 1.500 personas 
aproximadamente. Una comparación del número de grupos habitacionales cerrados 
en el centro de La Milpa proporciona una medición sobre el aumento de élites que 
ocupan la nueva ciudad en expansión. El asentamiento Preclásico debió consistir 
sólo en la Estructura 9 del Grupo de la Acrópolis, con un sólo patio. En el Clásico 
Tardío, junto con los del Grupo Sur, el número total de patios fue de siete. Un in- 
cremento de los grupos relacionados con las élites tempranas y tardías, que repre- 
sentan sólo una fracción del aumento total de la población, indican que este menor 
incremento de la élite podría ser el resultado del desarrollo o la incorporación de 
una jerarquía política y locacional (como el círculo estimado de los centros saté- 
lites). Es prematuro llevar estas ideas más allá hasta que no hayamos datado el res- 
to de grupos satélites computados localizados a las afueras del CLM. 

En resumen, podemos imaginar que los gobernantes de La Milpa alentaron 
una mezcla de peregrinaje, ritual, comercio, tributo, divertimento, deportes, ad- 
judicación y consulta con cabezas de linaje con la finalidad de obtener el control 
y la influencia sobre la población. Los servicios existentes en el centro de La Mil- 
pa sin duda fueron de utilidad a las élites, pero quizás fueron usados también 
como medios no-opresivos pero atractivos para mantener el centro en oposición a 
la periferia, y de esta manera contraatacar lo que pudieron ser las crecientes ne- 
cesidades de eliminar un gobierno central para intentar luchar contra la presión 
producida por el medio ambiente y los medios de subsistencia. Uno puede pensar 
que la élite estaba ideando cómo dominar a su población, mientras que esta po- 
blación pensaba cómo unirse a sus terrenos. Dados el tamaño y la dispersión de 
La Milpa y otros asentamientos en la región, sospechamos que la idea fue la de 
considerar las estructuras edificadas en los suburbios como construidas para 
afrontar una guerra endémica e intensa. Finalmente, la evidencia de actividad en 
la fase terminal del Postclásico y del Periodo de Contacto con el movimiento y 
ofrendas a fragmentos de estelas, revela la atracción ejercida por La Milpa como 
un centro sagrado incluso siglos después de su abandono. 
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SETTLEMENT CONTINUITY AND CHANGE 
IN THE CENTRAL PETEN LAKES REGION: 
THE CASE OF ZACPETEN 


Don S. RICE, Prudence M. RICE y Timothy PuGH 


Southern Illinois University at Carbondale 


INTRODUCTION 


During the 8^ and 9" centuries AD that part of the Maya lowlands which is 
now the Department of Petén, Guatemala, witnessed dramatic cultural transfor- 
mations that have traditionally been collectively characterized as the Maya «co- 
llapse.» Many large Late Classic (AD 500-900) civic-ceremonial centers were 
virtually abandoned, as evidenced by the cessation of construction of monu- 
mental architecture, a rapid decline in the production of carved altars and stelae, 
and the disappearance of other arts and crafts commonly associated with Classic 
Maya elites (Culbert 1973). Scenes of warfare on Cycle 10 (AD 830-1090) 
sculpted monuments (Schele and Grube 1995), evidence of late Late Classic 
construction of defensive fortifications at some sites (Demarest 1993; Demarest 
et al. 1995; Inomata, Triadan and Wolley 1993; McNair and Drake 1995; Pugh 
1995, 1996), and the apparent general abandonment of Classic-period residential 
structures throughout the region (Rice and Culbert 1990), have suggested to 
some scholars that the «collapse» was accompanied by civil and political unrest 
(Demarest and Valdés 1995), and characterized by dramatic loss of population 
(Culbert 1988). 

Until recently, central Petén was thought to have remained largely uninhabited 
until late (ca. 13%-15% centuries AD) inmigration of Maya groups from the nort- 
hern Yucatán peninsula, as related in Yucatecan native histories recorded after the 
Spanish conquest (Barrera Vásquez and Morley 1949). These migrations satis- 
factorily explained for many Mayanists the presence of «Itzá»! Maya populations 


! In this paper we have tried to follow the current orthography guidelines of the Academia de las Len- 
guas Mayas de Guatemala (ALMG) when we refer specifically to Maya language. Therefore, we utilize the 
form «Itzaj» when we discuss that Maya language group (Oxlajuuj Keej Maya’ Ajtz'iib' 1993: 28). When 
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encountered by Hernán Cortés when he passed through the region of central Petén 
in 1525 on his march from Veracruz to the Bay of Honduras to quell a rebellion of 
Spanish subordinates at Naco (Cortés 1976). Early seminal investigations of 
Postclassic (ca. AD 900-1525) and early Historic (ca. AD 1525-1700) period Pe- 
tén were, therefore, carried out with the implicit assumption that the reality of the 
myths of Itzá migration would be expressed in archaeological data (Bullard 1970, 
1973; Guthe 1921, 1922; Maler 1908; Morley 1937-38; Reina 1966). 

Over the past two decades, however, a number of investigators and projects 
have proposed that there was considerable cultural and demographic continuity 
from the late Late Classic through Postclassic periods in central Petén, and that 
this span of eight centuries was marked by increasing economic and sociopolitical 
regionalization. In historic times the latter processes were exacerbated and then ul- 
timately curtailed by European contact and conquest. Recent archaeological and 
archival research has also suggested that late Petén population history and politi- 
cal organization were far more complicated than suggested by long-standing in- 
terpretations of the native traditions of Yucatán, México (Jones 1989, in press; 
Rice, Rice and Jones 1993; Schele, Grube and Boot 1995). 

Proyecto Maya-Colonial was initiated in 1994 to document the development 
of post-«collapse» Maya society in central Petén (Rice et al. 1996)?. The project 
has taken a «direct historical approach» to this objective, with research informed 
by 16"-and 17"-century Spanish documents describing European interaction with 
the Maya of the region, as well as by the details of Yucatecan Maya narratives. 
Proyecto regional surveys, mapping, surface collection of artifacts, test-excava- 
tions, and intensive clearing of structures and open spaces have begun to elucidate 
Historic period Maya political geography. Moreover, the investigations are reve- 
aling architectural and artifactual data that serve as a basis for understanding 
the formation and transformation of Maya communities during the Postclassic. 
This paper reports some of these data and preliminary conclusions, with particu- 
lar focus on the identification of a 17"-century Kowoj lineage settlement in cen- 
tral Petén, the site of Zacpetén. 


we refer to Spanish descriptions of the Maya of central Petén and to modern toponyms, we use the Spanish 
spellings found in historic documents and on modern maps, such as «Itzá» (with an accented «á»). In the 
cases of all Maya linguistic or political groups discussed, we treat the names as collective nouns in order to 
reduce grammatical confusion. 

2 Proyecto Maya-Colonial has been funded by National Science Foundation grants DBS-9222373 
and SBR-9515443 to Southern Illinois University at Carbondale-Don S. Rice, Prudence M. Rice, and Grant 
D. Jones principal investigators, and Rómulo Sánchez Polo field director. The project's research in Petén is 
being conducted with the permission and support of the Instituto de Antropología e Historia and Ministe- 
rio de Cultura of Guatemala, and with the participation of students from the Programa de Arqueología, Cen- 
tro Universitario de El Petén. 
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CENTRAL PETEN POLITICAL GEOGRAPHY IN THE 17™ CENTURY 


From mid-April, 1525, through mid-March, 1697, the Maya in the region 
around Lake Petén Itzá (Fig. 1) experienced an increasing number of encounters 
with Spanish clergy and military, whose objectives were to convert and control 
the Maya «pagans.» Spanish accounts of their sporadic contact with the inhabi- 
tants of central Petén, known to them as the Itzá, convey the intentions, hopes, fe- 
ars, and reactions of the Europeans during this period of missionization and con- 
quest. At the same time, the documents provide enticing comments about many 
aspects of Maya life, including the names and descriptions of towns and provin- 
ces, of social and political factions and their leaders, and of events that defined in- 
digenous struggles for power and territory. 

While uneven in its detail and temporal coverage, this written information 
does hint at the spatial distribution of distinct Maya groups during the early His- 
toric period, as well as the relationships between these groups, and it permits ten- 
tative reconstruction of the political geography of central Petén in the 17" century. 
Anthropologist and ethnohistorian Grant Jones has attempted to construct such a 
model, based upon his analyses of 16*-through 18'"-century Spanish documents 
from the Achivo General de Indias in Sevilla, Spain, and the Archivo General de 
Centroamérica in Guatemala City, Guatemala. Proyecto Maya-Colonial has begun 
to investigate archaeologically the details of Jones' preliminary syntheses and to 
document the genesis of this political geography. 

Jones has proposed the existence of three distinct administrative provinces, 
each controlled by a principal lineage or lineages from regional «capitals,» cen- 
tered upon Lake Petén Itzá at the close of the 17" century (Jones 1996, in press; 
Rice, Rice, and Jones 1993). The three territorial divisions of this social and po- 
litical system were (see Fig. 1): the Kan Ek” province (often spelled Canek), 
around the southern and western shores of Lake Petén Itzá, including the basin of 
Lake Sacpuy to the west; the Yalain province, incorporating lakes Salpetén and 
Macanché and extending east from the eastern end of Lake Petén Itzá, in the di- 
rection of lakes Yaxhá and Sacnab; and the Kowoj province (also seen as Couoh), 
encompassing the north shore of Lake Petén Itzá. While occupants of all three te- 
rritories were speakers of mutually intelligible Maya languages of the Yukatekan 
branch, perhaps all speaking Itzaj?, it is the Kan Ek’ and their allies who are most 
appropriately called Itzá. 


? Itzaj is spoken today by Maya in the communities of San Andrés and San José on the north shore of 
Lake Petén Itzá. Linguistic anthropologist Charles A. Hofling, a specialist in Itzaj, suggests (personal com- 
munication, 1997) that it is somewhat difficult to assume Itzaj was the language for any specific historic or 
prehistoric group in Petén. Historic evidence for population continuity into modern times suggests that some 
17*-century Maya in the Petén Itzá region were speaking Itzaj, but there are no firm data at present to de- 
termine which group or groups, or to suggest that Itzaj was being spoken at any given site. 
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Fic. 1.—Map of the Lake Petén Itzá region with the approximate locations of proposed Postclassic Maya political territories marked. 


THE KAN Ek’ PROVINCE 


Members of the Kan Ek’ lineage are said to have affirmed that their descen- 
dents came from the region of the Early Postclassic (AD 900-1200) community of 
Chichén Itzá, located in the northern Yucatán peninsula. The Yucatecan chroni- 
cles or histories of the k'atun, The Book of Chilam Balam of Chumayel (Roys 
1967), suggest that Chichén Itzá was abandoned at approximately AD 1200. No- 
netheless, the head of the Kan Ek’ in 1695 claimed to have genealogical connec- 
tions with this site, which suggests that relations between Petén and Yucatán may 
have had a long and significant history. 

The early details of this history are presently unknown, but a list of dependent 
towns and local leaders compiled in 1702 indicates that the Kan Ek’ controlled 
considerable territory west and south of Lake Petén Itzá. The core of their pro- 
vince was centered on the southern arm of Lake Petén Itzá and stretched more 
than 40 kilometers, from Laguneta El Sos in the west, to Lake Quexil (also spe- 
lled Eckixil) to the east. Historical data suggest that the Itzá were aggressively ex- 
pansionistic, however. At the close of the 17" century Kan Ek’ allies were living 
as far southwest as the modern town of Sayaxché on the Río Pasión and as far east 
as Lake Yaxhá. Earlier in the century their control may have extended farther east 
and southeast into Mopan Maya territory, which is in the present-day country of 
Belize. 

The Spaniards called the Kan Ek” province «Taizá» or «Taj Itzá,» the «pla- 
ce of the Itzá» (Cortés 1976:219-283), and to them all Maya encountered in cen- 
tral Petén were members of this polity and called Itzá. The principal head of the 
Kan Ek' was Aj Kan EK', the name or dynastic title of each ruler with whom the 
Spaniards interacted in the 16" and 17" centuries. The Aj Kan Ek’ was always 
encountered in the vicinity of the island of Noj Peten* (»large island»), the 
modern island town of Flores, which served as the capital for a fragile confe- 
deration of Kan Ek' lineages and their political allies. One of Cortés' lieutenants, 
Bernal Díaz del Castillo, referred to the island of Noj Peten as «Tayasal», 
a name that is commonly used today to refer to the principal settlement of the 
Itzá. 

Jones has determined that the Kan Ek” maintained a system of dual social or- 
ganization that stressed both matrilineal and patrilineal descent as the basis of high 
rank or nobility, and of the right to rule (Jones 1996:13-16, in press). The Kan ma- 
trilineage controlled, at least symbolically, governance of the capital and the 
four territorial quarters of the province, and named the ruling council of the capital 
and province. 


* The Maya word peten, meaning «isolated location» or «island» does not have an accent on the second 
«e.» 
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THE Y ALAIN PROVINCE 


The province of Yalain was situated on the eastern and southeastern shores of 
Lake Petén Itzá, and farther east away from that lake. At its greatest extent, Yalain 
appears to have maintained control of territory from the port of Chaltunha”, on the 
easternmost shore of Lake Petén Itzá, to the site of Tipuj in western Belize. 
Chaltunha', a Yukatekan Maya word that means «a rocky beach» or «a rocky 
area in the water,» is included in the 18"-century list of Yalain towns. Tipuj is 
identified with the Late Postclassic and early Historic settlement at the site of Ne- 
groman-Tipü on the Macal River tributary of the Belize River (Graham, Jones and 
Kautz 1985; Jones, Kautz and Graham 1986; Graham and Bennett 1989). Maya 
speakers of a Yukatekan language occupied Tipuj and the community was located 
in the indigenous province of Ts'ulwinikob (also spelled Dzuluinicob). Between 
1554 and 1707 Ts'ulwinikob was controlled by the Spaniards and Tipuj was the 
staging area and departure point for Spanish missionaries and soldiers attempting 
to reach the Itzá of Lake Petén Itzá from Yucatán. The central Petén province of 
Yalain was, therefore, situated between the Spaniards and the Kan Ek'. 

The capital of the territory in the final years of the 17" century was at Yalain 
(after which Jones designated the province), a name that translates as «lake of the 
alligator,» although the toponym does not appear to have denoted a body of water. 
The town was situated on the shores of Lake Makanche' (modern Lake Macan- 
ché), «lake of the ramada,» referring to a ritual ramada or shelter made of bran- 
ches of trees. Nonetheless, in Yukatekan Maya makan is the past participle of the 
verb mak, «to close,» and Makan Che' could refer to an enclosure of wood, a pa- 
lisade or fortification, perhaps a description of the fortified site Muralla de León? 
on the northeast shore of the lake. Nothing is known at present about the date(s) of 
the town of Yalain's occupation, its ruling lineage(s), or its population, but the 
province of Yalain appears to have been settled by people with different origins 
and histories than the Kan Ek' or Kowoj. The matronyms and patronyms recorded 
in 18"-century baptismal records for the region suggest a mixture of Ch'ol, Itzaj, 
and Mopan peoples. At the same time, it is important to note that there are also 
matronyms and patronyms shared between the provinces of Kan Ek' and Yalain. 

During the period of Spanish contact and conquest, there appears to have been 
some type of alliance between the Maya of Yalain and the province of Kan Ek’, 
and by extension between the Kan Ek' and Tipuj, alliances cemented by marria- 
ge at the highest levels. The Kan Ek' may have dominated the region at the close 
of the 17? century, with the Yalain province serving as a vanguard of Kan Ek’ ef- 
forts to protect their frontier against the advances of the Spaniards, as well as 


5 The Rices assigned the name Muralla de León («Wall of the Lion») to this previously unmapped and 
unnamed site during Proyecto Lacustre, their historical ecology project in central Petén in the 1980s, based 
upon the sighting of a jaguar within the walled area (D. Rice and P. Rice 1981). 
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against incursions of other Maya groups attempting to escape Spanish domination 
in Yucatán. The last Aj Kan Ek’ of Noj Peten may, in fact, have come from Ya- 
lain, or more probably Tipuj. His sister, known as Kan Te”, was married to a na- 
tive of Tipuj who served on the governing council at Noj Peten. 


THE KowoJ PROVINCE 


In the 17"-century the Kowoj settlements were apparently located in Lake Pe- 
tén Itzá's northeastern basin, with sub-provincial capitals at Ketz and Saklamak- 
hal (also spelled Sakle' makal and Saclamacal; possibly meaning «wide white sho- 
re») on the north and east shores of the lake respectively. It also appears that the 
Kowoj arrived in the region relatively late. Regarding the migration of the Kowoj 
‘to Petén, Spanish Captain Don Marcos de Abalos y Fuentes wrote in 1704: 


«Los Kowoj son casi uno y lo mismos que los Itzá porque ellos estaban situados al 
norte de las orillas de su lago (Petén Itzá). Algunos de ellos son originalmente de Yu- 
catán, los Itsas de Chichén Itzá y los Kowoj de Tankah, 10 o 12 leguas de esta ciudad 
(Mérida). Ellos (los Kowoj) se retiraron (de acuerdo con lo que ellos dicen) al tiempo de 
la conquista, y los otros (los Itzaj) más temprano» (Jones 1996:11). 


The Kowoj are almost one and the same as the Itzá because they were situated north 
of the shores of their lake (Petén Itzá). Some of them are originally from Yucatán, the It- 
sas [sic.] from Chichén Itzá and the Kowoj from Tankah, 10 or 12 leagues from this city 
(Mérida). They (the Kowoj) retreated (in agreement with what they say) at the time of 
the conquest, and the others (the Itzá) much earlier (translation, D. Rice). 


Tankah refers to a «center of population» and the town in question was the 
central Yucatecan site of Mayapán, «Tancab Mayapan» (Roys 1967:164). The 
Book of Chilam Balam of Chumayel indicates that an individual named Kowoj (or 
perhaps the family) was the guardian of the east gate of Mayapán (op. cit. p. 69). 

Mayapán ceased to be the capital of a major Yucatecan confederation at ap- 
proximately 1450, although that does not necessarily mean that the site was 
completely abandoned, and it is difficult at present to know if part of the Kowoj 
lineage might have migrated to Petén at this time. The reference to the «conquest» 
in the cited passage indicates that the migration took place during the Spanish 
conquest of Yucatán, after 1540, suggesting that the Kowoj remained in the 
north from 1450 until the middle of the 16"-century. Alternatively, Kowoj may 
have begun to move south after the collapse of Mayapán, with a major influx oc- 
curring when members of the lineage attempted to escape Spanish control. 

Spanish documents indicate that Kowoj occupation was focused primarily in 
the northeastern basin of Lake Petén Itzá, but it is not possible to say at this time 
whether they settled among or displaced communities that may have been allied 
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with the Kan Ek” and/or Yalain. Interestingly, their sub-provincial capital of Sa- 
klamakhal appears on a Spanish list of 17*"-century populations within the Yalain 
province. It is possible that the Kowoj initially occupied a region larger than 
Petén Itzá's northeastern shore, including lands east of the lake towards the mo- 
dern border between Guatemala and Belize, but lost territory to the eastward 
expansion of the Kan Ek’-Yalain alliance in the 17*-century. Or, they may have 
begun to expand into the Lake Petén Itzá basin quite late at the expense of the 
alliance. Two 17?-century rulers of Kowoj sub-provinces are mentioned in Spa- 
nish documents, Aj Kowoj (also known as Captain Kowoj) at Saklamakhal and 
K'ulut Kowoj at Ketz, but their personal and political relations and degree of in- 
dependence is not clear. They may have been figuratively or literally brothers, gi- 
ven that k'ulut means «divine twin», or father and son, or there may have been a 
non-familial functional and/or hierarchical distinction between the two. 

It is certain, however, that the Kowoj were not «casi uno y los mismos que los 
Itzá/almost one and the same as the Itzá,» as Abalos y Fuentes claimed. They 
were undoubtedly speakers of a language in the Yukatekan branch, perhaps Itzaj, 
but they were not part of the Kan Ek' confederation and relatively few Kowoj ma- 
tronyms and patronyms are shared with the Kan Ek' or Yalain. Aj Chan, a Kan 
Ek’ and the nephew of the last Aj Kan Ek’, is said to have married the daughter of 
Aj Kowoj, which suggests some interaction between the principal lineages at the 
close of the 17" century. It appears, however, that the Kowoj were otherwise re- 
latively isolated both politically and socially. They were a self-governing group, 
perhaps with their own governing council. 


PETÉN MAYA POLITICS ON THE EVE OF THE SPANISH CONQUEST 


Spanish documents describing the Maya of central Petén are understandably 
focused upon efforts to convert these indigenous populations and control their te- 
rritory. They are primarily concerned with clerical and military contacts with the 
Kan Ek’ alliance, the Itzá, whom they mistakenly perceived as a unified group, 
with Aj Kan EK' the absolute ruler of the entire region. Beginning in ca. 1620, in 
response to Spanish incursions, the Kan Ek' attempted to strengthen their in- 
fluence in the direction of Tipuj. They may have taken over that town by force in 
1638 (Jones 1989:213-240) and by the mid-17* century the Kan Ek’ appear to 
have established direct or indirect hegemony over much of eastern central Petén. 

In the late 1690s, however, the last Aj Kan Ek” was making positive overtures 
to the Spaniards, receiving and protecting their emissaries at Noj Peten, and sen- 
ding his nephew, Aj Chan, on an embassy to the Spaniards in Mérida in 1695. 
When news of Aj Chan's trip was received in the larger lake region, Jones (in 
press) believes that the Kowoj went to war against the Kan Ek’ and their allies at 
the east end of Lake Petén Itzá. They are said to have taken over Petén Itzá's eas- 
tern port of Chaltunha' and they may have attacked Yalain itself. 
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In late 1696 Aj Kowoj did attack and unsuccessfully attempt to burn Noj Pe- 
ten in an effort to destroy the Kan Ek’ confederation (ibid.). That alliance was al- 
ready disintegrating, however, as factions opposed Aj Kan Ek’’s pro-Spanish 
policies. For example, in 1695 K'ix Obon Tut (Aj Tut), a member of Noj Peten's 
ruling council whose lineage resided in the southern Kan Ek’ province, apparently 
took control of Lake Petén Itzá's western port of Ch'ich' on the peninsula that 
forms the Ensenada San Jerónimo on the northwestern shores of the lake (Jones 
1996:16-17). He was forced by the Spaniards to abandon the site shortly thereaf- 
ter, however. 

The Spaniards occupied Ch'ich' in late 1696 or early 1697 and conquered Noj 
Peten from that site in March of the latter year. Immediately following that deci- 
sive confrontation, the Kan Ek' attempted to regroup briefly in Chun Ajaw, «the 
place where kings descend,» near Lake Sakpuy (modern Lake Sacpuy). Jones (in 
press) also notes that Aj Tut went on a murderous rampage in Kowoj territory 
north of the lake with the assistance of a warrior whose patronym was Pana, and 
who was closely related to the last Aj Kan Ek’ by marriage (Aj Kan Ek’’s wife 
was Chan Pana). Together they set up a short-lived province called Moan Pana 
near the Classic-period site of Tikal. The eastern end of Lake Petén Itzá and 
lands to the east continued to be contested by the Kowoj and Itzá (Kan Ek” 
and/or Yalain), with control of towns apparently changing hands multiple times. 
By the end of the first decade of the 1700s, however, the Spaniards began to try to 
consolidate their hold on central Petén through the establishment of missions 
and reducciones. While this attempt was patently unsuccessful (ibid.), indigenous 
Maya political geography was completely disrupted. 


PROYECTO MAY A-COLONIAL 


In 1994 and 1995 Proyecto Maya-Colonial investigated sectors of the Spanish- 
defined Kan Ek', Yalain, and Kowoj territories for which there are multiple and 
internally consistent documentary descriptions of political events, personages, and 
places (Sánchez Polo er al. 1995; D. Rice and Sánchez Polo 1995; D. Rice and P. 
Rice 1996:25-31). Surveys, mapping, and limited test-excavations were pursued 
in the Macanché, Salpetén, Petén Itzá, and Sacpuy lake basins, with the project re- 
visiting known sites in some cases, and in other cases searching anew for evidence 
of Postclassic and early Historic sites. 

Where surveys took place, documentary descriptions, long-standing to- 
ponyms, and the archaeological and geographical knowledge of modern local po- 
pulations guided them. Mapping involved extensive clearing of sites, fine-grained 
recording of architectural and topographic details with two laser transits, and 
computer generation of final maps. Proyecto Maya-Colonial was not designed to 
undertake major architectural clearing and excavations during its first two seasons 
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of field work, but surface collections were made at most sites and at some loca- 
tions test-pits were excavated in plazas to establish gross construction chronolo- 
gies. In late 1995 five distinctly Postclassic structures at two sites were also sub- 
jected to clearing operations. These excavations confirmed architectural details, 
yielded samples of in situ artifacts and features, and provided the basis for struc- 
turing future, more intensive studies of Postclassic/Historic sites. 

The convergence of Spanish descriptions and distinctive Postclassic archi- 
tecture focused Proyecto Maya-Colonial's efforts on 15 Postclassic and/or early 
Historic settlements (Fig. 2), at least eight of which are politically significant in 
the documentary records (Table 1). In the Kan EK' territory, the islands and pe- 
ninsula in Lake Sacpuy arebelieved to correspond to the site of Chun Ajaw (Sán- 
chez Polo 1996c:225-232). On the south shore of Lake Petén Itzá, the sites of Pa- 
sajá and Colonia Itzá undoubtedly constituted part of the extensive southern 
basin settlement noted by the Spaniards during Cortés' visit to Noj Peten in 


TABLE 1 


Sites Intensively Investigated by Proyecto Maya-Colonial in 1994-95 


Documentary 
Site Name Lake Basin Territotry Namey 
Sacpuy Islands Sacpuy Kan EK' (Itzá) Chun Ajaw 
Pasajá Petén Itzá (SW) Kan Ek' (Itzá) Unknown 
Colonia Itzá Petén Itzá (SW) Kan Ek’ (Itzá) Unknown 
Nixtun-Ch’ ich’ Petén Itza (W) Kan Ek’ (Itzá) Ch’ich’ 
Ixlú Petén Itzá/Salpetén Yalain (Itzá; contested Saklamakhal 
by Kowoj in 17* c.) 
Río Ixlá mouth Petén Itzá (east) Yalain (Itzá; contested Chaltunha' 
by Kowoj in 17% c.) 
Zacpetén Salpetén Yalain (Itzá; may have Sakpeten 
been Kowoj in 17* c.) 
Yalain Macanché Yalain (Itzá; perhaps Yalain 
contested by Kowoj in 17" c.) 
Muralla de León Macanché Yalain (Itzá; may have Makanche” 
been Kowoj in 17" c.) 
Chachaclún Petén Itzá (north) Kowoj Unknown 
San Pedro Petén Itzá (north) Kowoj Unknown 
Uspeten Petén Itzá (north) Kowoj Uspetén 
El Astillero Petén Itzá (north) Kowoj Unknown 
Jobompiche I Petén Itzá (north) Kowoj Unknown 
Piedra Blanca Petén Itzá (north) Kowoj Unknown 


216 


LIC 


23e 


Sacpuy 
Pasajá 


. Colonia 
. Quexil Islands (Ek'exil) 22. Sacpuy Town 
. Cenote 

. Tayasal 


1. Topoxté 

2. Flores (Noj Peten) 

3. Muralla de León (Makanche’) 
4. Yalain (Yalain) E 
5. Zacpetén (Sakpeten) "4 
6. Ixlá (Saklamakhal) 

7. Río Ixlá (Chaltunha') 

8. Piedra Blanca 

9, Jobompiche I 

10. El Astillero 


16 


. Uxpetén (Uspeten) 17 
. San Pedro 

. Chachaclün 

. Nixtun-Ch'ich' (Ch'ich') 


Islands (Chun Ajaw) 
Itzá 21. Motul de San José 


23. Pict 
24. Paxcaman 


Fic. 2.—Central Petén archaeological sites with confirmed Terminal Classic and/or Postclassic occupation. 


1525, much of which has now been covered by the modern towns of San Benito 
and Santa Elena, or obliterated for cattle ranching (Sánchez Polo 1996 
d:233-24). 

The Kan Ek’-allied town of Ch’ich’, the principal western port of Lake Petén 
Itzá, is believed to be represented by the site of Nixtun-Ch'ich”* on the Candela- 
ria Peninsula, south of the Ensenada San Jerónimo at the western end of Lake Pe- 
tén Itzá (D. Rice et al. 1996a:177-224). We also feel confident that General Ursúa 
y Arismendi and his army camped at Nixtun-Ch'ich' during the period January- 
March, 1697, to build a brigantine and prepare for the assault on Noj Peten. 

In the Yalain territory, Postclassic architecture and settlement at the largely 
Terminal Classic site of Ixlá likely represents the town of Saklamakhal, while the 
architecturally-modified mouth of the Río Ixlú may well indicate the location of 
the important 17'*-century eastern port or place of embarkation on Lake Petén 
Itzá, Chaltunha' (D. Rice 1996:100-108, 117-147). A Spanish list of towns in Ya- 
lain territory included Sakpeten, lying east of Chaltunha' and west of Makanche', 
and this is most assuredly the peninsular site of Zacpetén in modern Lake Salpe- 
tén, although there is no documentary record of it being on a lake (Pugh 1995, 
1996; D. Rice 1981). 

Given its architectural features and the density of Postclassic residences in its 
vicinity, the archaeological site of Yalain on the northwest shore of Lake Ma- 
canché is likely to be the late 17?-century Yalain lineage capital of the same name 
(Jones, Rice and Rice 1981; P. Rice and D. Rice 1985:173-183; Sánchez Polo 
1996a:33-38). The listed town of Makanche' is believed to correspond to the for- 
tified (walled) mesa and site of Muralla de León, which evidences Postclassic ar- 
chitecture (D. Rice and P. Rice 1981). 

Postclassic ceramics are found all along the north shore of Lake Petén Itzá, 
Kowoj territory, but evidence of Postclassic or Historic period construction has 
been more difficult to identify. The north shore of Petén Itzá, like the north shores 
of most central Petén lakes, is characterized by very high, steep, and broken slo- 
pes. Level terrain immediately adjacent to the water is relatively rare, with the set- 
tlement alternative being on the upper ridges, as much as 200 meters above the 
lake. Habitable lakeshore terrain is presently occupied by relatively new com- 
munities, hotels, and vacation homes, all of which obscure the archaeological re- 
cord and make survey difficult. 


$ Both Arlen Chase (1983) and George Cowgill (1963) previously reported the presence of architecture 
and Postclassic ceramics on the Candelaria Peninsula, but the site had remained unmapped and unnamed. 
The name Nixtun-Ch'ich', assigned by Proyecto Maya-Colonial, combines the 17th-century documentary 
name for Lake Petén Itzá's western port, Ch'ich', with Nixtun, which means «sloping stone» or «stone 
ramp» in Colonial Yukateko. Nixtun is derived from the modern name given to the point of the peninsula 
upon which the site sits (Nijtún on maps) and there is at least one architectural «ramp» at the site, near the 
shoreline of the Ensenada San Jerónimo. 
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Nonetheless, six Postclassic sites were located and mapped by Proyecto 
Maya-Colonial on the north shore (from west-to-east, named by their modern to- 
ponyms): Chachaclún, San Pedro, Uspetén (also seen as Uxpetén), El Astillero, 
Jobompiche I, and Piedra Blanca (Sánchez Polo 1996b:149-176). Only Uspeten is 
a place name found in Spanish documentary sources, where it is confirmed as a 
Kowoj town on the shore of the lake. There is no basis for promoting any of the 
mapped sites as a candidate for Ketz, the Kowoj subprovincial capital, although 
numbers of structures and volume of architecture would recommend Chachaclún. 
The toponym Aj Ketz (also seen as Aj Quetzal) can be found on modern maps, 
but the project found no archaeological evidence of previous settlement in the vi- 
cinity presently marked by that place name. 

In summary, the locations of some Historic sites investigated by Proyecto 
Maya-Colonial within the central Petén lakes region satisfactorily conform to Spa- 
nish descriptions of specific 17^-century Maya settlements. Proyecto surveys 
and testing also appear to support the growing sentiment among archaeologists 
that the Lake Petén Itzá region was one of sustained settlement from the Middle 
Preclassic through Historic periods. Like the provisional historical model that it 
was designed to explore, however, the first phase of Proyecto Maya-Colonial was 
an exercise in identifying geographically and politically important places within 
the larger Petén sphere. Neither the model nor recovered archaeological data 
contained sufficient cultural historical detail to answer definitively questions of 
continuity, development, migration, ethnicity, and function. A comparative analy- 
sis of contemporary Postclassic sites was called for, an intensive study of site 
structures and their genesis. 

To accomplish this goal, we have embarked upon a project of extensive clea- 
ring and excavation of structures and open spaces at sites mapped in the three pro- 
posed lineage territories during the first two seasons of Proyecto Maya-Colonial. 
The field operations are designed to analyze site architectural and artifactual 
characteristics and histories from the perspectives of documentary information, 
the results of the two years of Proyecto surveys, and previous archaeological re- 
search in the central Petén lakes region by us and by other archaeologists. The 
first of the sites to be investigated is Zacpetén, situated on a peninsula on the north 
shore of the Lake Salpetén basin. 


SITE STRUCTURE AND OCCUPATION HISTORY AT ZACPETÉN 
LAKE SALPETÉN AND ITS SETTLEMENT 

The basin of Lake Salpetén was investigated in 1980 as part of Proyecto La- 
custre, a two-year archaeological and ecological project focusing on the natural 


and cultural history of the central Petén lakes. Objectives of the project centered 
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on documenting the history of Maya settlement in four lake basins: Macanché, 
Salpetén, Quexil, and Petenxil (D. Rice 1986, 1988; D. Rice and P. Rice 1990; P. 
Rice 1986, 1987; P. Rice and D. Rice 1985). 

Lake Salpetén, situated 104 masl, lies between Lake Macanché to the east and 
Lake Petén Itzá to the west. It is oriented approximately east-west, with a total sho- 
reline of 9 km and a maximum depth of 32 m. One of the most noteworthy cha- 
racteristics of the lake is the composition of its waters, which are very saline. The 
CaSO, concentration is 2.86 g/I*, as compared to 1.97g/I' for Aguada Monifata II, 
the next most saline body of water in the Petén lake chain. The high CaSO, content 
is attributed to large quantities of gypsum, which make up the geological substra- 
te of the basin. This gypsum appears to have little effect on the fishery potential of 
the lake, but the waters are not potable for human populations today. 

Prior to the Proyecto Lacustre investigations, very little was known about the 
archaeology of the Salpetén basin apart from limited work at the site of Ixlú, si- 
tuated on the isthmus between lakes Petén Itzá and Salpetén. The main plaza of 
Ixlá had been mapped by Franz Blom in 1924 (Morley 1937-38:210a) and Syl- 
vanus Morley (1937-38) reported its two Terminal Classic carved stelae, Stela 1 
(10.1.10.0.0 4 Ajaw 13 Kank'in; October 7, 859) and Stela 2 (10.2.10.0.0 2 
Ajaw 13 Ch'en; June 24, 869). Morley's original dating of one of these two mo- 
numents has recently been revised by Schele and Grube (1995:118) as 
10.0.19.4.11 9 Chuen 14 Sip (March 14, 849), but it is unclear which is being co- 
rrected (the authors refer to Ixlú Stela 1 in the text, but the accompanying illus- 
tration shows Stela 2). And in 1968 William Bullard had excavated two test-pits 
in the first terrace of the eastern temple of Ixlú?s main plaza, recovering late Late 
Classic ceramics from the construction fill and early Postclassic ceramics on the 
surface (Bullard 1973:237). 

Proyecto Lacustre surveyed three north-south transects (designated «opera- 
tions»), 500 m wide and 2 km long, in the Lake Salpetén basin in 1980 (Fig. 3). 
Two of these transects were placed on the steep north shore of the lake and one on 
the relatively flatter southwestern shore. A total of 152 structures was mapped in 
the 6+ km? surveyed: 59 in Op. 1; 38 in Op. 2; and 55 in Op. 3. Excavations were 
carried out at a total of 42 structure loci within the designated survey areas (for a 
27.6% sample): 19 on Op. 1; 9 on Op. 2; and 14 on Op. 3. Of these units, six lo- 
cations gave evidence of Middle Preclassic construction; one of these, Str. 484 on 
the northeast shore (Op. 1), yielded a sequence of Middle Preclassic floors. Late 
and Terminal Preclassic ceramics were virtually absent from the tested structures 
(identifiable in only one location), and only three loci yielded evidence of Early 
Classic occupation. Nearly all sampled structures (n=38) were occupied in the 
Late Classic, primarily in the late Late Classic, and 15 loci had evidence of oc- 
cupation into the Terminal Classic. Only three structures were found to have 
Early Postclassic constructions, while one other had evidence of Early/Late Post- 
classic occupation. 
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THE PENINSULAR SITE OF ZACPETÉN 


Our interest in the site of Zacpetén began during the 1980 field season of Pro- 
yecto Lacustre, when our transect surveys in the Lake Salpetén basin were sup- 
plemented with pace mapping of settlement on the peninsula. As initial mapping 
began, it immediately became apparent that there was a high density of architec- 
tural remains, and the surface characteristics of observable individual structures 
and groups suggested that much of this settlement was Postclassic in date. In 
1980, we mapped 190 structures on the peninsula, for a mean structure density of 
819 per km”, clustered loosely into five groups, A-E (D. Rice 1981). Proyecto 
Maya-Colonial remapped Zacpetén in 1994 using laser transits (Fig. 4). In addi- 
tion to confirming the location and number of structures and architectural com- 
plexes, this survey also revealed that the peninsula is «protected» on its northern 
boundary by a system of ditches and walls that cut across the neck west-to-east 
(Pugh 1996). 


'TEsT EXCAVATIONS 


Proyecto Lacustre excavated 17 test-pits at Zacpetén in 1980. Proyecto Maya- 
Colonial put six test-pits in plazas and excavated the trenches through the northern 
ditch-wall complex discussed above during the 1994 field season, and cleared hal- 
ves of two structures in 1995. In 1997 we completely cleared all structures and 
portions of plaza surfaces of groups A and C, and excavated the structures and ar- 
chitectural terraces of five residential groups situated around these civic-ceremo- 
nial complexes. 

The total of 17 structure loci test-excavated at Zacpetén in 1980 is an 8.996 
sample of the 190 mapped structures. Analysis of recovered materials revealed no 
evidence for settlement on the peninsula prior to the Early Classic, the latter co- 
ming from a test pit in Str. 747 in residential Group D. While only 4 structures 
yielded Late Classic pottery, 7 had evidence of Terminal Classic occupation, 
and all loci investigated had occupation/construction in the Postclassic: 7 in the 
Early Postclassic and 13 in the Late Postclassic. Intensive settlement of the pe- 
ninsula seems to have begun in the Terminal Classic, coinciding with virtual 
abandonment of the mainland between roughly AD 900 and 1100. 

When Proyecto Maya-Colonial returned to Zacpetén in 1994, work included 
excavation of six 1 x 2 m test pits in plazas (rather than structures) for purposes of 
discerning the construction sequences of the groups, plus the trenches in the 
northern fortification system. The results of these excavations led to a substantial 
revision of the occupational chronology of the peninsula outlined in 1980. 

Test 1 was placed in the eastern half of the plaza of Group A, one of the two 
temple assemblage complexes, and proceeded to bedrock at 110-130 cm below 
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Fic. 4.—Map of the peninsular archaeological site of Zacpetén in Lake Salpetén. 


223 


surface. The excavation revealed four episodes of construction. The earliest was 
a low platform ca. 30-50 cm high, built during the Middle Preclassic period 
(Tzec 1) and topped by a plaster surface. Above was another low, Middle Pre- 
classic (Tzec 2) platform, 45 cm high, also surfaced. This area of the plaza was 
apparently abandoned for nearly 1000 years, then reoccupied in the late Late 
Classic period as evidenced by construction fill and a 15-20 cm thick plaza floo- 
ring (lying at 22 cm below surface). Above this level was pottery and other evi- 
dence of Late Postclassic occupation. 

Test 2 was located in the western half of the plaza of Group A and excavated 
to bedrock at 130-145 cm. Four episodes of construction were revealed, beginning 
with unpaved leveling of the natural terrain to a height of 20-30 cm above be- 
drock; the fill yielded sherds dating to the late Late Classic. Above this level was 
a thick fill layer dating to the Late/Terminal Classic, cut by an unidentified feature 
(a pit) and then topped by a floor, that was later cut. A series of four thin floors 
were found above and to the east of this feature, perhaps having butted up to wha- 
tever had been placed in the cut. The fill of these floors was Late Preclassic 
(Chicanel). Above these floors was an Early Postclassic construction, with more 
Early Postclassic debris in the upper 30 cm of the test pit. 

Test 3, in the northern part of the plaza of Group B, yielded no diagnostic ar- 
tifacts. Test 4 was excavated into the plaza of Group D, on the southwestern cor- 
ner of the site, behind a residential Postclassic tandem structure (Str. 773); be- 
drock was encountered at 50 cm. below surface. There were no distinct floors or 
fill layers in this unit, and all the ceramics were Late Postclassic; the upper 30 cm 
held numerous censer fragments. 

Test 5 was placed into the plaza of Group C, the southernmost of the two tem- 
ple complexes at the site. The pit was placed south of a low altar (Str. 766) in the 
plaza formed by the temple (Str. 764) to the east and the open hall (Str. 763) to the 
south. Three episodes of construction/occupation were encountered in this plaza, 
which reached bedrock at 140-180 cm. The three lowest levels probably represent 
Terminal Classic construction, but Middle Preclassic sherds were recovered in the 
fills. In the southern part of the unit a plaster floor at 70 cm b.s topped these buil- 
ding episodes. In the northern portion of the unit a burial was encountered with a 
vase of Jato Black-on-gray. Ceramics in the upper levels of the test pit were of 
Early Postclassic date. 

The sixth of the plaza test excavations, Test 6, was placed in Group E on the 
east side of the site, situated between two residential C-shaped structures (Strs. 
742 and 744). «Bedrock» —actually a layer of marl— was encountered at 70-80 
cm below surface. The first of three construction/occupation episodes consisted of 
Terminal Classic leveling of the terrain to a height of 35 cm b.s. A pit feature in- 
truded through this fill and through the underlying bedrock to a depth of 149 cm, 
and contained bone, lithics, shell, and four unidentifiable sherds. Above the Ter- 
minal Classic fill was another fill deposit, this one yielding eroded Early Post- 
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classic pottery. The upper 35 cm in this test unit corresponded to Late Postclassic 
occupation. 


THE NORTHERN FORTIFICATION 


The peninsular site of Zacpetén was bounded by wall-and-ditch at its na- 
rrow junction with the mainland and this feature deserves separate discussion here 
because of documentary references (both Maya glyphic texts and Spanish docu- 
ments) to warfare during the Classic and Postclassic/Historic periods. The Zac- 
petén defensive system covered the steeply sloping northern edge of the site, 
from the northern edge of Group B at its highest elevation, down to the low 
neck of land barely above water level. 

The defensive works consisted of a large wall, two parapets or terraces sepa- 
rated by a ditch or «canal», and various small and possibly largely perishable for- 
tification walls. This system was investigated by means of two trenches excavated 
to bedrock (sterile white marl): T-1 was 30 m long by 1 m wide and ran north- 
south across the wall system (Fig. 5); T-2, a smaller unit at 5x1 m, was located to 
the northwest of T-1 in order to investigate the canal or moat that crossed the neck 
of land. This canal is estimated to have been approximately 3 m deep and 4 m 
wide. Filled with water, it would have turned the Zacpetén peninsula into an ar- 
tificial island. 

Excavations in T-1 revealed that bedrock along this entire northern slope 
was covered and smoothed with a thin (ca. 20 cm) layer of gray clay. Above that 
was a thicker layer (ca. 20-40 cm) of gray to grayish brown clay or sandy clay 
containing small rocks. Ceramic fragments in these clay layers suggest that the 
Maya incorporated quantities of Terminal Classic debris, most likely from occu- 
pation in and around Group B immediately to the south (uphill). Near the lo- 
west/narrowest portion of the northern peninsula, immediately south of the deep 
canal excavation uncovered in T-2, the debris and underlying bedrock were cut to 
make a ditch, ca. 1.5 m wide and 75-90 cm deep. The fill was redeposited on eit- 
her side, and may have served as the footing for a perishable wall. Overlying the 
Terminal Classic debris and filling the ditch and its surroundings were additional 
layers of gray-brown clay containing Terminal Classic/Early Postclassic debris. 
More evidence of Early Postclassic activity lay farther to the south (uphill): a re- 
latively thick sloping layer of construction fill (perhaps a terrace, or support fill for 
a wall) consisting of gray to grayish brown clay with large quantities of small li- 
mestone rocks and Early Postclassic sherds. 

Roughly 14 m south (upslope) of the Terminal Classic ditch and foundations 
for a perishable wall, a Late Postclassic stone wall or terrace facing was cons- 
tructed. This wall was constructed by cutting into the Early Postclassic terrace to 
lay footings ca. 1.0 m in width. The upper portion of the wall had collapsed, but it 
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Fic. 5.—Profile of the trench excavation T-1 through Zacpetén's ditch-wall fortification complex. 


probably stood at least 1.5 m high. Behind it, the «builder's trench» (i.e., the gap 
between the wall and the cutaway Early Postclassic construction fill) was filled in 
with very dark gray-brown clay and humus containing Late Postclassic pottery 
fragments. The presence of tiny side-notched projectile points, knives, and a 
lance point in the collapse testify to the military defensive nature of this terrace. 


STRUCTURES AND ARCHITECTURAL COMPLEXES 


The majority of structures mapped on the Zacpetén peninsula are Postclassic 
in date, although we know they overlie earlier construction in all parts of the pe- 
ninsula. They are generally well preserved, as there has been little soil-genesis to 
obscure them, and their features have been little modified by successive remode- 
ling. They are also distinctive in form compared to earlier Preclassic or Classic pe- 
riod architecture. Typically, most consist of a low, square-to-rectangular, single- 
level platform for a masonry or perishable superstructure. Masonry superstructural 
foundations are common and appear to conform to a limited number of plans in 
Petén (D. Rice 1986:Fig. 9.2; D. Rice 1988:Fig 11.3): a single room or portico 
composed of a masonry back wall and/or bench, or a back wall with one (L-sha- 
ped) or two (C-shaped) side walls and/or benches, and an open front. Some «tan- 
dem» structures apparently had a second room of perishable materials constructed 
directly behind the masonry fore-room, which then created a «false front» porti- 
co to the house (Sabloff 1990:135). More elaborate examples may have had pe- 
rishable roofs underlain by lintels supported by a line (or lines) of pillars. These 
were called «open halls» at the Postclassic Petén site of Topoxté on the islands in 
Lake Yaxhá by William Bullard (1970:273-276; 1973:237-238) and they are si- 
milar to «colonnaded hall» structures at the Late Postclassic Yucatecan site of 
Mayapán (Pollock et al. 1962). Structures similar to those in Petén have been de- 
fined as residences and civic or ceremonial structures at the Late Postclassic 
Yucatecan site of Cozumel (Freidel 1981; Freidel and Sabloff 1984), as well as at 
Mayapán (Smith 1962). 

While much can be said about the construction of individual structure types 
investigated by Proyecto Maya-Colonial, it is the non-random arrangement of 
some of these types in architectural complexes that is of particular interest in this 
paper. As indicated above, structures at Zacpetén are clustered in five groups, A- 
E. Groups A and C dominate the higher elevations of the peninsula and they ap- 
pear to have been civic-ceremonial in plan and function during the Postclassic pe- 
riod, while the mapped buildings of Groups D and E constitute Postclassic 
residential plazas. Group B (Fig. 6), just south of the ditch-wall fortification, is an 
arrangement of structures of uncertain date, but it may be a regional or temporal 
variant of a late Late Classic twin-pyramid group, a plan first identified and best 
known at the site of Tikal (Jones 1969). 
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Fic. 6.—Group B at Zacpetén. 


Twin-pyramid groups at Tikal each consisted of: eastern and western four- 
stairway temples, with a line of plain stelae arranged in front (west) of the eastern 
temple; a «stela enclosure» to the north, a small stone building with a corbel-vault 
entrance on its south side that housed a carved stela and carved altar; and a nine- 
doorway palace on the south. The two large pyramids on the eastern (Str. 648) 
and western (Str. 640) sides of Zacpetén's Group B fit the Tikal pattern and 
they are the only visible buildings on the peninsula that appear Classic in style. 
There is no nine-doorway palace on the south side of the plaza, however, and a 
Postclassic C-shape structure (Str. 641) is the most prominent building on the 
north, rather than a stela enclosure. Several smaller platforms also intrude on the 
twin-pyramid template, two adjacent to the eastern temple (Str. 644 and Str. 
647). 
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A small, broken, and eroded carved stela of Terminal Classic form was reco- 
vered by Proyecto Lacustre on the edge of the group in 1980 and there is a single 
plain stela lying at the western base of Str. 648, the eastern temple. Although he- 
avily eroded, the carved monument showed a principal figure standing in profile, 
facing the viewer’s left, performing the «scattering» rite. He held a ceremonial bar 
diagonally in the crook of the left arm and wears an ornate plumed headdress. 
Glyph blocks of an inscription may have lined the left margin, but these are no 
longer visible. In its «wedge» shape and scattering theme, the stone is very simi- 
lar to Terminal Classic Stela 1 and Stela 2 at Ixlú. The typical twin-pyramid 
carved altar and additional plain stelae have not been located in or near Group B, 
but they may be accounted by monuments found in Group A (see below). 

Groups A and C at Zacpetén are of primary interest to Proyecto Maya-Colo- 
nial because of Kowoj claims that they came to Petén from the site of Mayapán. 
Not only do these groups contain the largest Postclassic structures at the site, they 
conform to plans that are identical to Mayapán architectural groupings called 
«temple assemblages» (Proskouriakoff 1962:90-91). 

The temple assemblages at Mayapán have a consistent pattern. The central 
element of the groups is a temple constructed on a substructure of two or three te- 
rraces. Temple superstructures have an antechamber, which leads' into a room 
with a medial altar along the back wall, and the buildings often have serpent mo- 
tifs on their columns or balustrades. Temples undoubtedly varied in their function, 
but have been generalized as architectural metaphors for sacred mountains stan- 
ding, physically and metaphysically, between humans and the supernatural world. 

To the right of and facing in the same direction as the temple in a temple as- 
semblage is an oratorio resting on a low platform with a large area of empty spa- 
ce in front of it. Oratorios usually have a C-shaped bench with a medial shrine or 
niche and there is often a dedicatory burial in front of the shrine. In front of and 
facing into the temple is a raised shrine, a small building generally composed of a 
single room and often containing the remnants of stone and stucco statues. There 
is a great deal of variation within this architectural class, both formally and func- 
tionally, and shrines are believed to be associated with the veneration of ancestors 
and deities. Between the raised shrine and the temple in temple assemblages is 
usually a smaller shrine upon which rested a statue or statues. 

Finally, at right angles to the temple in a Mayapán temple assemblage sits a 
colonnaded hall, a long narrow structure that generally has a C-shaped bench with 
a medial shrine. The medial shrine often supported a throne, upon which were se- 
ated stucco figures, and the columns of the halls were sometimes decorated with 
stucco formed in the shape of human figures (Proskouriakoff 1962: 95). Colon- 
naded halls have most often been identified as lineage and administrative head- 
quarters. 

At Zacpetén, constituent structures of groups A and C fulfill the Mayapán 
temple assemblage plan in both their form and their location. In Group A (Fig. 7) 
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Fic. 7.—Group A at Zacpetén. 
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a temple (Str. 602) faces west with an oratorio (Str. 605) to its north facing in the 
same direction. In front of the temple are numerous small shrines (Str. 607, Str. 
1001). Statue fragments were associated with Str. 607, the shrine closest to the 
temple. At a right angle to the temple and oratorio on the north side of the plaza is 
an open hall, Str. 606a. In Group C (Fig. 8), the temple (Str. 764) and oratorio 
(Str. 1002) also both face west, with two small shrines (Str. 766) in front of the 
temple. Structure 767, an open hall, sits on the south side of the plaza at right an- 
gle to the temple. While the temple of Group C is nearly identical to that in 
Group A, the oratorio differs because its platform is natural bedrock and the 
walls appear to have been constructed of perishable posts. 

Zacpetén”s temple assemblages do differ from those at Mayapán in several 
significant ways. First, there is the presence of additional buildings. For example, 
Group A has a low ceremonial sakbe (Str. 603) leading from the open hall on the 
north to the southern edge of the plaza. This sakbe divides the plaza in half and 
the shrines in front of the temple further divide it into four relatively equal quar- 
ters. A second open hall (Str. 615) is also situated in the western part of the plaza. 

The presence of additional buildings associated with the group does not alter 
the basic plan and similarity of the Zacpetén assemblages to those of Mayapán be- 
cause groups at the latter often had additional buildings as well. However, Late 
Postclassic temple assemblages at Zacpetén do have an additional feature that is a 
patterned deviation from the Mayapán complexes. In Zacpetén's Group A, a lar- 
ge shrine on a platform (Str. 601) sits on the south side of the plaza, opposite and 
facing into the open hall of the temple assemblage (Str. 606a). The pattern is also 
found in Group C where an additional shrine (Str. 765) faces into the open hall. 

It was quite common for open halls at Mayapán to have shrines opposite and 
facing into them, but only in another recurrent architectural plan, the «basic cere- 
monial group» (Proskouriakoff 1962:95). Basic ceremonial groups in the Yucatán 
include: an open hall, a raised shrine, and a central altar or oratorio, with the shri- 
ne centered upon and facing the hall, and the oratorio between the two. Because 
the shrine faces into the open hall, the hall is considered to be the building of cen- 
tral importance in the group. At Zacpetén we believe that a basic ceremonial 
group consisting of Str. 606b, an open hall, and the shrine Str. 601 pre-dated the 
building of the temple assemblage. The latter was constructed with the remodeling 
of Str. 606b with the imposition of Str. 606a, and the construction of the oratorio 
(Str. 605) and temple (Str. 602). Str. 601, the shrine of the basic ceremonial 
group, remained in use, however, and may have become part of the generative 
grammar for Petén temple assemblages (a point we return to below). The Zacpetén 
Group C temple assemblage was constructed with a shrine facing the open hall. 

The second major difference between the ceremonial architecture of Mayapán 
and Zacpetén is in their symmetry. Mayapán ceremonial architecture is usually bi- 
laterally symmetrical, where comparable buildings at Zacpetén are not. A building 
is considered to be bilaterally symmetrical if, when divided at the medial axis, the 
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Fic. 8.—Group C at Zacpetén. 
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two halves tend to be mirror images of one another. Ritual behaviors in ceremo- 
nial buildings at Mayapán were organized in relation to such bilateral symmetry, 
with activities focused upon the medial axes of structures. Censer sherds and ca- 
ches, therefore, tend to be concentrated along a line running from the base of a 
building's stairway to its central altar. 

With the exception of shrines, all ceremonial buildings excavated at Zacpetén 
have been slightly asymmetrical. The temple (Str. 602) in Group A is superficially 
symmetrical, as it has two columns centered on two stairways with a medial altar 
along the back wall of the superstructure. There is a bench only in the southern 
half of that superstructure, however. In addition, there is a stairway on the nort- 
hern part of the structure that is not complemented by one on the southern side. 

These minor variations in architecture are matched by an asymmetrical dis- 
tribution of activity areas. There is evidence for ritual activities along the medial 
axis-a medial cache, a censer sherd concentration at the top of the stairway, and 
numerous small cups deposited in front of the altar. There was also a concentra- 
tion of censer sherds adjacent to the southern bench, however, that was not mat- 
ched to the north and the northern stairway was a focal point for ritual activity evi- 
denced by the presence of censer sherds, tripod vessels, beads, and gold foil. 

Similarly, Group A's oratorio (Str. 605) has C-shaped foundation walls, but 
the rear bench only exists on the eastern and northern sides. There was a concen- 
tration of censer sherds within the medial niche, which follows the tendency for 
activities to occur along the medial axis. However, we also encountered concen- 
tration of projectile points, ground ax heads, and fragments of knives or lance tips 
in the southern part of the structure, an asymmetrical use of ceremonial space. 

This recovery of objects from Str. 605 took place during Proyecto Maya-Co- 
lonial's 1995 field season, when broad surface clearing excavations were con- 
ducted at the northeast corner of Group A (see Fig. 7), employing a grid of 1 x 1 
m resolution superimposed over architecture and open space in which to plot ar- 
tifacts and features. On the east side of this corner, oratorio Str. 605's C-shaped 
superstructural foundation wall, ca. 11 m N-S and 6 m E-W, is situated at an an- 
gle at the back of a 1 m-high square platform measuring 12 x 12 m. An area of 
6 x 8 m was cleared to the floor of the platform over the eastern (rear) half of the 
structure. Artifacts recovered included the axes, knives, lances, and small pro- 
jectile points of chert and obsidian mentioned above, in concentrations that sug- 
gest the structure had some association with military ritual or preparation for war 
(Pugh 1996:91). Also found were incised pieces of marine shell, a stingray spine 
fragment, fragments of turtle shell, and pieces of human long bone (one bearing 
two incised glyphs). Three K'ulut Modeled human effigy incensarios were found, 
these manufactured of a distinctive Late Postclassic paste used in Chilo Unslipped 
pottery. Non-effigy censer fragments (Extranjeros Impressed) were also found. 

In 1995 an area of 9 x 12 m was also cleared down to floor level in the wes- 
tern part of Str. 606a. In addition, two test pits were excavated, one in the west 
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stairway leading to Str. 606a, and the other in the front of the substructure. Arti- 
fact recovery in Str. 606a surface clearing was sparse, but included quantities of 
incensario fragments found in an ashy deposit in the southwest corner of the 
structure. One of these is a Patojo Modeled censer fragment, manufactured of the 
snail-inclusion paste used in the Paxcaman and Trapeche slipped groups; the 
modeled figure on the censer vase appears to be a diving god. 

The remaining zones of Str. 605 and Str. 606a were cleared during Proyecto 
Maya-Colonial's excavations in 1997, as were all other structures in the Late Post- 
classic temple assemblages of Groups A and C, and large portions of the plaza 
surfaces of these groups. The structures, patios, and architectural terraces of five 
residential units were also completely cleared, with all artifacts and features pie- 
ce-plotted. In addition to the clearing operations, which opened up contiguous are- 
as dating to the last occupation phases of civic-ceremonial groups and residences 
at Zacpetén, test-pit excavations were undertaken at these structure loci to provi- 
de additional data on construction phases. These data will complement informa- 
tion already available from earlier test excavations. The architectural, artifac- 
tual, and contextual data from our 1997 investigations are currently being 
analyzed, and descriptive inventories and definitive construction sequences are not 
available for inclusion in this presentation. 


MONUMENTS 


The carved and plain stelae recovered in Group B support the possibility that 
the arrangement of the eastern (Str. 648) and western (Str. 640) temples in that 
group represent a Zacpetén variant of Tikal's late Late Classic twin-pyramid 
complex. The carved monument found in 1980 had no readable text to confirm 
any relationship between Zacpetén and Tikal, or by which to assign a tentative 
date to the Zacpetén architectural arrangement. Also, as indicated above, the ex- 
pected carved altar was not found and only one plain stela was known. 

Excavations in Zacpetén's Group A not only confirmed that a number of the 
Late Postclassic temple assemblage structures are built upon Classic period de- 
posits, but additional Classic monuments were recovered in rather unusual loci. 
During the construction of the substructure platform that supports open hall 
structures 606a, 606b, and 606c, two halves of a carved altar (Fig. 9) and at least 
two plain stelae were incorporated into the lower tier of the building's southern 
facade. The altar halves were sealed in the wall west of the central stairway, 
another (perhaps unintentional) example of asymmetry, with their carved surfaces 
facing the plaza, each half embedded in the facade on either side of a plain stela. 

The sculpture on the altar is of unusual design, consisting of a large central 
image, perhaps a glyph, surrounded by a ring of 20 glyphs. Exterior to this ring 
the altar's surface is divided into four equal sections by four blocks of four 
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Altar half embedded in the southern substructure facade of the Str. 


606 complex in Group A, Zacpetén. 


glyphs each, the blocks separated by four large mat elements. The mat design on 
the altar's edges continues around the sides of the stone. While some of the altar's 
36 glyphs and central image appear to have been deliberately effaced in antiquity, 
Stephen Houston (Brigham Young University) and David Stuart (Peabody Mu- 
seum, Harvard University) have very graciously offered comments on the text 
from a drawing and slides we provided. It is their preliminary personal commu- 
nications that are quoted below. 

The dedicatory date and date of the main event of the text is thought to be 
«9.18.19.8.17 8 Caban, Seating of Cumku» (December 23, 809, and the winter 
solstice), while there is «implied» Baktun ending of «10.0.0.0.0 7 Ahaw 18 Zip» 
(March 15, 830) «indirectly mentioned in order to lock in the placement of the 8 
Caban 0 Cumku calendar round date.» Houston and Stuart believe that the text 
probably continues from an unidentified stela formerly associated with the altar, 
a stela that had the dedicatory date of 10.0.0.0.0. 

The altar appears to commemorate the birth of a Zacpetén ruler «K'inich 
Pa..., ‘he Sunny...’ (A personal name, introduced by the common K'inich title, 
which we can basically translate as 'sunny' as an adjective, e.g. K'inich Ajaw, 
"Sunny Lord.”),» who may carry two titles—»Aj Chak Kalamte”, ‘he, the Red Ka- 
lamte””,» and «Aj ? Bak, ‘he of ? captive(s)’,» or perhaps «a- K' ATUN’-BAK-ki 
... Using the k'atun sign to convey the concept of ?20'.» Stuart indicates that 
«Kalamte' is a major title for Maya kings, especially at Tikal,» while Houston no- 
tes that «?he of the 20 captives’ is a relatively common title and . . . is used on 
Ixlá Altar 1 (B4-A5).» 

The Zacpetén lord's mother is named, «Ix K'in» ... ‘Lady Sun...”,» and her 
title is given, «Sak Kay Ajaw, “the Lord of Sak Kay”,» where «Sak Kay, “white 
fish' might be a place name, specifying her home town.» The protagonist's fat- 
her's name is «Bal-aj(?) Chan K'awil, ‘Heavenly K'awil is Hidden(?)’,» and he is 
called «4 'K'atun' Ajaw, ‘(he is) the a four ‘k’atun lord”,» «Aj Chak ? Te’, “He of 
the Red ... Tree”,» and «Kalomte'.» The text also says of the father «K'ujl-[Mu- 
tul?]-Ajaw, “(he is) the Holy Lord of Mutul(?)’,» but the emblem glyph has been 
destroyed. 

Houston and Stuart suggest that the emblem glyph was probably that of Tikal, 
given the Kalamte' title and the K'awil deity name that is possibly the end of the 
father's personal name phrase. A tentative interpretation, then, is that the father 
has Tikal connections, and that the son and the father may have been rulers of a 
Terminal Classic polity that included Zacpetén, although Stuart makes it quite cle- 
ar that there are no other texts to support this speculation. There may also be a Ti- 
kal-Ixlá connection implied in the text of the altar, but this too is speculation. 

A second Classic period carved monument was reused by the Late Postclassic 
occupants of Zacpetén in the construction of the façade of the large shrine on the 
south side of the plaza of Group A, Str. 601. Here a complete stela was embed- 
ded, face out, in the eastern wall of the lowest tier of the substructure (Fig. 10). 
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Fic. 10.—Stela embedded in the eastern substructure façade of Str. 601 in Group A, Zacpetén. 


The eroded carving shows a single figure in profile, facing the viewer's left, 
possibly «scattering,» and wearing a large headdress and a feathered back orna- 
ment. In front of the figure was a column of glyphs, largely destroyed, and above 
was a dotted scroll possibly holding a human figure (i.e., «cloud scrolls» and a 
«cloud rider»). Although the monument has parallel sides, rather than being 
wedge-shaped, the scattering theme and cloud scrolls suggest that the stela is Ter- 
minal Classic in date. 

Upon receiving Houston's and Stuart's comments on the altar text, described 
above, we thought this Str. 601 monument would prove to be the stela implicated 
by and originally associated with that altar. While the stela is eroded and its text is 
difficult to read, Houston and Stuart have each looked at a drawing and slides of 
the monument, and they concur that it does not appear to date to 10.0.0.0.0. Rat- 
her, Stuart suggests that it may be a bit earlier than the altar. Therefore, the unre- 
adable stela found in Group B in 1980 is the only known candidate that might ori- 
ginally have been erected with the altar, an association that is intriguing because 
of the Tikal-style twin-pyramid locale, but a pairing that is impossible to confirm. 

While Houston and Stuart were not able to read the Str. 601 stela's text from 
the printed materials we provided them, Stuart has suggested that the last glyph 
may be «uht-i Sakpeten (?)» or ‘it happened in Sak Peten.' He notes that the pla- 
ce name Sak Peten appears in a passage on Stela 23 at Naranjo (at E21b) that dis- 
cusses a war by Naranjo's ruler Smoke Squirrel against the site of Yaxhá, and the 
apparent display of a Yaxhá ruler's bones a few months later at Sak Peten. Assu- 
ming that Sak Peten of the text, Sakpeten of the Spanish documents, and archae- 
ological Zacpetén are one and the same place, Stuart's tentative reading that the 
Yaxhá lord's «skeleton is displayed, (and is) cast down (at) Sak Peten» may in- 
dicate that the ritual act documented at Naranjo took place at the peninsular site of 
Zacpetén. 

Identifying ritual activities and loci in the archaeological record is difficult, but 
identifying a specific ritual referred to in a text from a distant site would seem be- 
yond possibility. In 1997, without knowledge of the Naranjo text, Proyecto 
Maya-Colonial began to sample deposits in a borrow or quarry pit immediately 
adjacent to the western side of the Str. 606 complex in Group A. The rationale for 
the trench excavation was our assumption that the depression, ca. 8-10 m in dia- 
meter and 6-8 m deep (unexcavated), would contain trash and fragments of cera- 
mics used in Group A activities. 

Rather than cultural materials, however, we encountered human remains. 
Once the post-occupation soils and collapse from Str. 606c above was removed, it 
became apparent that the quarry pit is full of human bone. Minimal exposure of the 
deposit suggested to us that multiple individuals had been «cast down» into the pit, 
that the weight of the total plus that of the overburden had compressed the remains, 
and that tree roots and burrowing animals had possibly altered the positions of ske- 
letal elements. The number of individuals in the pit is unknown, although the total 
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is certainly double digits and may be more than 100, nor do we have any idea over 
how many generations human remains were deposited at this location. The initial 
trench has been refilled and excavation of the entire pit, plus a similar pit south of 
a Late Postclassic platform adjacent to the south side of temple Str. 602, will be 
pursued in coming field seasons when archaeological and bioanthropological spe- 
cialists can better manage the recovery and analyses of the contents. 

In the meantime, we can say that we have identified a location at Zacpetén 
where human remains were deposited in large numbers, perhaps (even likely, gi- 
ven the proximity of the plaza) during public rituals. We do not know, however, 
if the Yaxhá lord referenced in Naranjo Stela 23 is among the victims. It must be 
remembered that the site's ditch-wall fortification was maintained from Terminal 
Classic through Late Postclassic times, and that Zacpetén was one of a number of 
sites contested by Maya groups at the close of the 17" century. The remains of 
weaponry and human bone found in the oratorio, Str. 605, in Group A (see below) 
support a scenario of Zacpetén's last occupants engaged in conflict. 

Our expectation is that many of the individuals in the pit date to that later war- 
fare and the period of Group A's final occupation, although Late Classic sherds 
were recovered together with Postclassic ceramics in the limited excavation that 
sampled the deposit. Remains of Late Postclassic sacrificial victims have defini- 
tely been identified outside of the pit, in the northwest quadrant of Group A's pla- 
za, where «bundles» of human long bones and «necklaces» of human mandibles 
were found on the plaza floor north of the shrine Str. 607a. The two pits in 
Group A may contain the unrecovered parts of these disarticulated skeletons, as 
well as other human remains dating to the Late Postclassic and earlier periods of 
Zacpetén's occupation. 


TERMINAL CLASSIC CERAMICS 


In the course of all of our investigations in the central Petén lakes region, 
beginning in the mid-1970s, we have, of course, recovered enormous quantities 
of pottery dating from the Middle Preclassic period (see P. Rice 1979a, 1996a) 
through the Postclassic period (see P. Rice 1979b, 1987, 1996b). Most recently, 
Proyecto Maya-Colonial was organized to investigate the development of the 
political geography of central Petén's Postclassic period. We have taken a direct 
historical approach to this study in our design of survey and excavation strategies, 
but documenting the Classic-to-Postclassic transition in central Petén is as im- 
portant to our mission as finding sites known to the Spaniards. These identifica- 
tions define relevant data sets and processes. So, while there are many ques- 
tions to be asked of materials recovered from excavations at Zacpetén, one of the 
initial and more vexing tasks has been to attempt to identify discrete Terminal 
Classic deposits. 


239 


Analysis of ceramics dating to the Terminal Classic and Early Postclassic pe- 
riods in the central Petén has proved difficult for several reasons. First, as noted 
elsewhere (P. Rice 1986:279-281), the content of Terminal Classic ceramic com- 
plexes in the Petén lakes area is highly regionalized —even localized— both in 
types represented and their relative frequencies. Around Lake Macanché, for 
example, Terminal Classic ceramics on the island differed somewhat from those 
on the mainland (Rice 1987:295). This ceramic variability appears to be partly a 
consequence of social and economic disruptions attendant to the Classic Maya 
«collapse,» and also partly a consequence of the region's peripheral position to 
three better-known ceramic complexes in surrounding areas: Eznab (Tepeu 3) at 
Tikal, Uaxactún, and Yaxhá; Spanish Lookout in Barton Ramie and western Be- 
lize; and Boca in the Pasión area. 

A second problem that emerged from analyses of Terminal Classic pottery in 
the lakes region is that of reliably distinguishing Terminal Classic deposits from 
those dating to the Early Postclassic. These deposits are often a mix of Terminal 
Classic forms, types, and pastes with forms, types, and pastes characteristic of the 
Postclassic, and most sherds have badly eroded surfaces. It is rare indeed to find 
any distinct stratigraphic relations among these groups, further muddying the si- 
tuation. As a result, it has been difficult to determine whether the deposits in 
which these materials were found should be considered to represent Terminal 
Classic activity, Early Postclassic activity, or a temporal amalgam of both. 

Terminal Classic ceramics in the Macanché/Salpetén area have been used in 
definition of the Romero Terminal Classic ceramic complex, which is as a perip- 
heral member of the Eznab sphere. The major characteristics of the «transitional» 
Terminal Classic Romero complex include the following (see Rice 1987:55-89): 


1. The occasional early use of «Paxcaman-like pastes,» which are dark gray 
and silty textured but do not necessarily include snail fragments. The early (late 
Terminal Classic) appearance of this standard Petén Postclassic slipware paste is 
particularly notable at the sites of Ixlá and Zacpetén. 

2. Large incurving-rim bowls, sometimes with bolstered lip and/or impres- 
sed fillet, appear to continue through the Terminal Classic period into and perhaps 
through the Early Postclassic. They often occur in association with Early Post- 
classic types of the Paxcaman and Pozo ceramic groups, and rarely in the Trape- 
che and Augustine groups. These incurving-rim bowls, usually slipped red or 
brown and usually having ash paste, are one of the most striking comparisons to 
the Boca complex of the Pasión region and suggest strong continuities of function. 

3. There is in the Terminal Classic period in the lakes area a hard («clinky») 
ash paste (which 1 have elsewhere named «Canjil» paste), most typically found in 
sherds suggestive of the large, incurved-rim bowls discussed above. Sherds of this 
paste exhibit distinctive bright orange and fuschia, and sometimes also gray, co- 
lors that, added to their hardness, indicate overfiring. It is possible that these 
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sherds may have come from a type of «saggar» or protective container used re- 
peatedly for firing fragile fineware pots such as polychromes. 

4. Jato Black-on-gray vases and tripods, often with fluting or incised deco- 
ration in addition to black rim and basal bands, is the common burial furniture in 
the Salpetén-Macanché area. For example, in a test pit into Str. 667, an architec- 
tural terrace south of Group B at Zacpetén, a Jato Black-on-gray tripod dish was 
found upside-down over an inverted skull lying on bedrock. Under the skull was a 
small scatter of shell and jade beads, and a small jade pendant carved with a face. 

5. A distinctive component of the Romero complex, perhaps unique to that 
complex, is a type known as Harina White. First identified at Macanché Island 
(Rice 1987:55-58), it was recovered in greater quantities at Zacpetén in Terminal 
Classic deposits at the base of the T-1 defensive wall trench. This material occurs 
in several forms, including jars with indented bases. 


As compared to the Pakoc and Hobo (Tepeu 2-3) and Chilcob (Early Post- 
classic) ceramic complexes from the Tayasal peninsula and the western part of 
Lake Petén Itzá (Chase 1983:1208-1214), Chase noted a relative lack of late 
Late Classic ceramics in the area and the same difficulties in identifying Terminal 
Classic materials as those noted above. With regard to the Early Postclassic, the 
Tayasal/Petén Itzá materials included much greater quantities of pottery of the 
Augustine (red) and Trapeche («pink») groups than in the other lake basins. Au- 
gustine was rare at both Macanché and Zacpetén, while Trapeche was common 
only at Macanché and rare at Zacpetén. 

Overall, the Romero ceramic material from Salpetén/Macanché is quite dif- 
ferent from Terminal Classic pottery from sites in the Eznab sphere, such as Tikal 
and Yaxhá. These differences seem to be most readily apparent in the relative 
paucity of elite serving vessels of the Eznab complexes, such as Tinaja Red slip- 
ped plates, bowls, and jars, and various cream polychromes dishes. Otherwise, the 
Terminal Classic pottery of the central lakes area is more similar to the Eznab 
sphere, of which it is a peripheral member, than it is to Boca or Spanish Lookout. 
These ceramic ties, while not strong, are nonetheless reinforced by architectural 
similarities, such as the existence of what appears to be a variant of a twin-pyra- 
mid group at Zacpetén (Group B). Associated primarily with Tikal, twin-pyramid 
complexes have also been noted at Ixlú and Yaxhá. 

Indications of Romero-phase activities were found in small quantities on the 
islands and peninsulas of the central Petén lakes, where they provide evidence for 
Classic-to-Postclassic continuity of occupation in these basins. In the Lake Sal- 
petén basin, Romero complex materials were identified in one location on the 
mainland, but were more common on the Zacpetén peninsula, where Romero oc- 
cupations/constructions were located in five test pits. 

What is particularly interesting about the occurrence of these Terminal Clas- 
sic and very Early Postclassic deposits and constructions on Zacpetén is that 
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they have usually been recovered on bedrock, rather than on top of earlier, i.e., 
Preclassic or Classic, constructions. This tendency supports the notion that set- 
tlement of the peninsula was primarily a Terminal Classic phenomenon and pro- 
bably coincides with the general abandonment of the mainland. A similar phe- 
nomenon seems to have occurred at Lake Macanché, though not at Lake Petén 
Itzá, where Proyecto Maya-Colonial has found numerous Terminal Classic site 
around the rim of the lake (D. Rice et al. 1996). 


DATING 


While analyses of ceramics to date have provided a preliminary occupational 
history for Zacpetén, as well as offered insights on cultural and demographic as- 
pects of that occupation, there are non-ceramic data that add detail to this chro- 
nology. 

As part of a larger study of obsidians in the central Petén lakes region (see P. 
Rice 1984; P. Rice et al. 1985), 35 obsidians (33 from Zacpetén) from Terminal * 
Classic and Postclassic contexts in the Lake Salpetén basin were provenienced by 
x-ray fluorescence and neutron activation analyses (P. Rice et al. 1985). Ten of 
those from the site of Zacpetén were dated by induced-rate obsidian hydration da- 
ting (P. Rice, unpublished data). Because the artifacts for analysis were selected 
non-randomly, generalizations from the resulting data must be accepted with 
caution. 

All three major Guatemalan obsidian sources were represent among the Post- 
classic obsidians from the lakes region, with Ixtepeque outnumbering El Chayal 
and Río Pixcayá roughly 2:1:1. The dominance of the Ixtepeque source seems to 
begin in the latter part of the Early Postclassic. Zacpetén shares this pattern, and 
additionally had one fragment sourced to Zacualtipan in Hidalgo, México". 

Two structures test-excavated at Zacpetén during the 1980 field season of Pro- 
yecto Lacustre appear to have been loci for the removal of blades and/or the 
manufacture of artifacts. Structure 771, a residential platform lying to the south- 
west of Group C, yielded chunks, flakes, and tiny bladelets from Ixtepeque and 
Chayal among Early Postclassic ceramic material and there is an obsidian hydra- 
tion date of AD 1142+/-35 from this location. Similarly, obsidian was also wor- 
ked at Str. 715, a small low platform south of Group A. Fourteen obsidians, in- 
cluding bladelets, flakes, chunks, a core fragment, and a projectile point were 
sourced to Ixtepeque and Río Pixcayá, and an early Late Postclassic occupation 
date based on ceramics was confirmed by an obsidian hydration date of AD 
1234+/-21. The construction materials included Terminal Classic ceramics, ho- 


7 Interestingly, Lake Macanché did not fit this general lakes pattern, as it had nearly equal amounts of 
El Chayal and Ixtepeque, with Tajumulco (Terminal Classic) and «Source X» obsidian also represented. 
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wever, and this mixing was reflected in an additional obsidian hydration date of 
AD 1007+/-28 on an obviously retouched/re-used bladelet recovered from the 
platform fill. The latest obsidian date obtained from Zacpetén (and the latest dated 
obsidian in the lakes region sample) was AD 1532+/-26 and came from a blade 
found in Str. 730, a residential platform northeast of Group C. 

We realize that there is considerable debate about the reliability of obsidian 
hydration dating (Ridings 1996), and particularly about its utility in the Maya low- 
lands (Freter 1993). The analyses of obsidians from the central Petén lakes region 
were undertaken before this debate emerged and the results reported above are ob- 
viously subject to the caveats and critiques of the ongoing argument. At the 
same time these dates are valuable to us because they are, in fact, consistent 
with chronological assignments suggested by ceramic data and they reinforce that 
relative framework. 

There is one radiocarbon date available from Zacpetén, an AMS analysis of a 
sample of charred corn kernels (Beta-107791) recovered from a storage jar 
found intact against the medial wall in the back room of tandem-room Str. 719. 
The conventional C14 age was determined to be 200+/-40 BP, with calibrated 
results (2 sigma, 95% probability) of AD 1650-1700 and AD 1720-1820. Inter- 
cepts of the radiocarbon age with the calibration curve are AD 1670 and AD 
1780, and 1 sigma-calibrated results (68% probability) are AD 1660-1680 and 
AD 1745-1805. 

Structure 719 is a large residential unit situated between Groups A and C (see 
Fig. 8). It has a formal open front «portico» with a bench that is divided into 13 
«niches» or seats by rock and plaster divisions against the western side of the tan- 
dem room's medial wall, and an altar against the wall at the eastern end of that 
bench. The doorway east of the altar leads to a large back room where conside- 
rable domestic refuse and specialized tools and raw materials for the making of 
pigments were recovered. This structure and its associated shrine, Str. 721, 
show evidence of having been destroyed in one episode. Both buildings were 
burned and most in situ artifacts, save censers, were smashed by roof and wall 
collapse. Piece-plotting of the fragments of each identifiable censer (both effigy 
and non-effigy types) suggests that these were broken where they were being 
used, with their fragments then strewn throughout the rooms and around the buil- 
dings. 

Given the conditions of the two buildings and their contents, we feel that the 
structures were purposefully demolished. This act may have been a product of 
warfare between Maya groups over territory, or it may be an indication of Spanish 
efforts to consolidate their control of the region after the conquest of Noj Peten in 
1697. Our only evidence for the presence of Spaniards at Zacpetén is a fragment 
of a European kaolin pipe found on the surface of Str. 721. Under any circums- 
tances, the destruction of Str. 719 and Str. 721 undoubtedly reflects the end of 
Maya occupation at the site of Zacpetén. 
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CULTURAL CONTINUITY, CHANGE, AND IDENTITY 
IN CENTRAL PETEN 


Based upon several different types of excavation at Zacpetén, in a number of 
different loci and contexts, our assessment is that the peninsula was sparsely 
occupied during the Middle through early Late Classic periods. The majority of 
the site's construction and its densest occupation occurred in Terminal Classic 
through Late Postclassic times. Test-excavations within the Lake Salpetén basin 
do not mirror this settlement history. The area seems to have witnessed a sparse 
Middle Preclassic occupation followed by abandonment. During the Early Clas- 
sic, a few settlers moved into the northwest and southwest corners of the lake 
basin, and basin occupation grew markedly in the Late Classic period. This 
Late Classic settlement continued into the Terminal Classic period. However, it 
appears that mainland residences in the Salpetén basin were largely abandoned 
between ca. AD 900 and 1100, when occupation began to be heavily concen- 
trated on the site of Zacpetén. 

This late Late Classic shift of settlement focus to peninsular Zacpetén, and the 
construction of a ditch-wall fortification there, may reflect broader cultural and 
demographic changes taking place in the vicinity of Lake Petén Itzá. While much 
of the history of the region is still only sketchily known to us, available data sug- 
gest widespread but low density Middle Preclassic occupation, followed by more 
sporadic settlement focused in fewer locations through the Late Preclassic and 
early Late Classic periods. 

In late Late Classic times population in the Lake Petén Itzá basin rose dra- 
matically, however. Sites with seemingly long and sustained histories continue as 
loci of Terminal Classic construction, and new communities were founded in pre- 
viously unoccupied basin locations such as Pasajá, Chachaclün, and in the central 
Petén savannas to the south. The establishment of new settlements at the end of 
the Classic period, and the first appearance of characteristic Postclassic structural 
forms in functional association with Late Classic residential structures (A. Chase 
1983; D. Rice 1986, 1988), suggest that this late population growth is the result of 
in-migration. Geographic sources for the migrants are unclear, although the new 
architectural types share features with Late Classic/Terminal Classic non-Maya 
constructions at Seibal (Tourtellot 1988), in the Chontalpa region of México 
(Fox 1987), and in the Guatemala highlands (Fox 1980, 1981, 1987; Ichon and 
Grignon 1980). The Terminal Classic fortifications at Nixtun-Ch’ich’ and Zac- 
petén, plus the ubiquity of arrow points in Terminal Classic deposits throughout 
the Lake Petén Itzá zone, undoubtedly reflect economic, political, and social 
stresses that accompanied these late population changes in some zones of the cen- 
tral Petén lakes area. 

Early Postclassic settlement is also indicated by materials from our surface co- 
llections and test excavations throughout the region, but at fewer sites. This re- 
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duction may be a logical step in a process of population consolidation and reor- 
ganization after considerable Terminal Classic in-migration. At Zacpetén there is 
Early Postclassic remodeling of the ditch-wall fortification, suggesting mainte- 
nance of a defensive posture by the site's occupants, and construction dating to 
this period has been identified in test excavations across the peninsula. The basic 
ceremonial group in Group A, represented by open hall Str. 606b and shrine Str. 
601, may have been built during the Early Postclassic and the reuse of the Classic 
period monuments in the facades of these buildings likely occurred at this time. 
We can only speculate, however, on the intent of the Postclassic Maya in their 
reuse of the stones, or the degree to which they may have understood the original 
Classic meanings of the images and texts. Similarly, continuity in the ritual de- 
position of human remains in the pit or pits in Group A, from Late Classic th- 
rough Postclassic times, is at present a matter of speculation. 

It is in the Late Postclassic when Zacpetén reaches its full extent and form, 
and constitutes the town that we believe corresponds to Sakpeten of the Spanish 
documents. All site groups are utilized, the fortification at the north end of the pe- 
ninsula continues to be maintained, and recovered artifact assemblages and con- 
texts lend credence to Spanish descriptions of endemic warfare in the region at the 
close of the 17" century. While Sakpeten is listed as a Yalain community, we be- 
lieve that the two Mayapán-style temple assemblages at the site mark the presence 
of Kowoj or Kowoj-affiliated occupants late in the site's history. 

Zacpetén is not the only Late Postclassic site in the central Petén where tem- 
ple assemblages were constructed. They can be identified in maps of Muralla de 
León and Topoxté as well, and the assemblages at these sites also feature the sh- 
rine —opposite— open hall arrangement observed at Zacpetén. We do not know 
at this time, however, whether the addition of the shrine is the result of temple as- 
semblages being imposed upon earlier basic ceremonial groups, as in Zacpe- 
tén's Group A, or if these assemblages are built according to a distinctly Petén 
Kowoj «template» that merges the elements of the two plans, as in Zacpetén's 
Group C. It is possible that the earlier basic ceremonial group plan in Group A re- 
presents occupation of the site by a Kan EK' or Itzá group, but the existence, dis- 
tribution, dating, and group affiliation of basic ceremonial groups elsewhere re- 
mains to be confirmed through extensive excavation at other sites in the central 
Petén lakes region. 

Under any circumstance, we feel that the instances of temple assemblages in- 
dicate the late presence of Kowoj groups at lakes Macanché and Yaxhá as well, 
and that they reflect the most salient Maya political division described by the Spa- 
niards for the late 17" century, that between the Itzá and the Kowoj (D. Rice et al. 
1996b:319-323). Significantly, the distribution of this Postclassic monumental 
complex marks a decidedly east-west dichotomy of architectural style in Petén; 
the civic-ceremonial complexes are found only east of the east end of Lake Petén 
Itzá. 
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Some Postclassic ceramic data conform to the geographic division suggested 
by architecture. Of particular importance is the correspondence of the Topoxté ce- 
ramic group with the distribution of temple assemblages: Topoxté ceramics are 
common in vicinities where these distinctive complexes are located, but they 
are not common to the south, west, or north shores of Lake Petén Itzá. Also of in- 
terest is the fact that Topoxté ceramics are not decorated with identifiable reptilian 
motifs, while Paxcaman and Trapeche ceramics do carry such serpent imagery. 
There is some geographic overlap between these groups: Paxcaman and Trapeche 
ceramics are found with Topoxté ceramics in the basins of lakes Salpetén and Ma- 
canché, and also at Negroman-Tipú, but not on the islands of the site of Topoxté 
(P. Rice 1989:fig. 21-10). Nonetheless, the distribution of temple assemblages and 
Topoxté pottery does parallel documentary evidence for the presence of the Ko- 
woj, while Paxcaman and Trapeche ceramics do not. The latter may well stylis- 
tically signal the Kan Ek’ and Itzá, allied lineages with Kan (‘serpent’) ma- 
tronyms. 

We believe that the Late Postclassic east-west territorial division of the central 
Petén lakes district develops and first becomes significant in the late Late Classic 
period. The regionalization of Petén reflected in Terminal Classic ceramics, dis- 
cussed above, can also be seen in architectural and monument data. Late Classic 
«plaza plan 2» residential plans (Becker 1971), plazuelas of four structures with 
the eastern building being a pyramidal shrine, were first identified at Tikal and 
their incidence declines with distance from that site, but they are only found 
east of Lake Petén Itzá. Late Classic twin-pyramid complexes, also a Tikal inno- 
vation, are confined in their distribution to the territory east of Petén Itza. Finally, 
a constellation of features of carved 10"-cycle stelae —wedge-shape, celebration 
of calendrical Period Ending dates, «scattering» as the central theme, the presen- 
ce of «sky figures» or «cloud riders» as a secondary theme, and decorated bor- 
ders— is found only in the east (P. Rice 1997) and many of these monuments 
make explicit references to Tikal and its rulers. 

The characteristics that mark the eastern half of the Terminal Classic east-west 
sociopolitical division hypothesized here collectively reflect Tikal’s hegemony or 
influence. While no similar set of Late Classic characteristics or political markers 
have yet been identified to the west, the Postclassic Kan Ek’ domain is western 
and much of the history of the Itzá appears to have involved alliances, conflict, 
and/or efforts at expansion to the east. The political geography of Postclassic Pe- 
tén would seem to have been shaped by this long-term dynamic between east and 
west, a geography and dynamic that will be better known as Proyecto Maya-Co- 
lonial investigates additional sites in both zones. 
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To input later - not in files as a separate paper 


NORTHERN MAYA ARCHITECTURE, RITUAL, 
AND COSMOLOGY 


CharlesK. SUHLER, David A. FREIDEL and Traci ARDREN 


INTRODUCTION 


Central to many of the fiefd rituals performed by the h’men’ob of the northern 
lowlands is the mesa or altar, a scaffold platform built of saplings and lashed with 
vines, all freshly cut especially for the occasion (Fig. 1). The Maya call this altar 
ka'an che”, literally sky tree and figuratively an elevated garden. During its use 
this altar holds the portal between the center of the earth and the center of the he- 
avens (Freidel, Schele and Parker 1993:51). Sacred breads, prepared in an un- 
derground oven on fire-heated rocks, a pib, make the journey from raw to cooked, 
from food to offering, by going into the clefted earth and then up into the sky on 
the altar. We think that in ceremonies using the ka'an che” and the pib, such as the 
rain-bringing Cha’-Chak, the Yucatec Maya today express the kind of time ho- 
nored beliefs and ritual practices which framed the ideology of royal accession in 
the Precolumbian north. Art, texts, and architectural designs show that Classic pe- 
riod Southern lowland kings also used the pibnail, the interior or underground 
sanctuary, and also the sky scaffold-altar in their accession ceremonies (Freidel 
and Suhler n.d.). This general practice was probably pan-Maya. 

Indeed, a journey from a scaffold-like forest of poles, into the earth, and then 
back into the world of the living accompanied a highland Maya accession in 
1543 (Coe 1989:161-162). This Q'eqchi' performance, witnessed by friars, com- 
memorated the Christian conversion and legitimation of a lord named Ah Pop'o 
Batz. In the pageant, the Ancestral Hero Twins defeated the death lords by bur- 
ning themselves and their adversaries up in a fire of brush surrounded by large 
quantities of copal incense smoke and then returning to the world unscathed. 
This performance of a Creation myth story occurred in a space which allowed for 
the disappearance and safe reemergence of the actors. As described, the pageant 
took place on a platform covered with artificial trees and a hidden exit. This 
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The candle in the center of the table represents the itz of heaven with the itz of its wax; the hanging with 
thirteen gourds represents the hole (hol) in the sky; the cross at the rear of the table is the santo. 


Fic. 1.—Cha' Chak Altar at Yaxuna, from Freidel, Schele, and Parker 1993: 56 Fig. 1-11. 


hidden exit, presumably a trap door, allowed the actors playing the Hero Twins to 
set fire to the artificial forest, disappear below the platform, and ascend back into 
the upper world in glory after killing the Xibalbans. 

While this aboriginal ritual shows conceptual parallels with contemporary 
Maya rites like the Cha’-Chak, it also illustrates some architectural features that 
we have found in buildings dating from the beginning of Maya civilization. We 
propose, following in the footsteps of Claude Baudez at Copan (1991) and Pa- 
lenque (1996) that these buildings were also used for performance of such page- 
ants. 


DANCE PLATFORMS AT YAXUNA 


At the site of Yaxuna, in the middle of the Yucatan Peninsula 20 km south of 
Chichen Itza, excavation by the Selz Foundation Yaxuna Archaeological Project 


254 


has documented two of these building types with construction dating to the Late 
Preclassic (Freidel, Suhler and Cobos 1992; Suhler and Freidel 1993) (Fig. 2). 
Prior to their excavation each of these buildings appeared as nondescript, 3 m 
high, 15-17 m diameter, mounds with no architectural features visible on the 
surface. Excavation revealed each of these buildings to have been terraced plat- 
forms pierced by interior serpentine corridors, a central sanctum, and featuring an 
interior staircase leading from a corridor to a flat-topped summit, logically by me- 
ans of a trap door entrance (Fig. 3). 


Fic. 2.—Relationship between Structures 6E-53 and 6E-120 at Yaxuna. 
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Fic. 3.—Plan views of Structures 6E-53 and 6E-120, the «Dance Platforms» at Yaxuna. 


Debris from the carefully and reverentially destroyed roofs piled into the co- 
rridors suggest beam and mortar construction. The central portion of the summits 
of these buildings contained patterns of post holes. Their exteriors were made with 
what Proskouriakoff (1946) referred to as sculptured surfaces typical of Late 
Preclassic Maya practice. That is to say, rather than fashioning sharply vertical ex- 
terior walls of stone with thin plaster over them, laborers made a series of sloped, 
thickly plastered terraces with soft edges. The results were low, squat «moun- 
tains» with high enough basal terraces so that they could only be ascended, with 
any dignity, from the interior stairways. 

In plan view, the undulating corridors inside each platform defined a quatre- 
foil. As used by Classic Maya, this was the shape of the ol, a word that means he- 
art or portal and which refers to the portal connecting the world of the living to the 
world of the ancestors and gods. The quatrefoil also marked the birthplace of First 
Father on the back of the celestial turtle. First Father was the Maize God (Taube 
1985), resurrected from his own skull at the beginning of this creation (Freidel, 
Schele and Parker 1993:215). The sanctum at the middle of the Yaxuna plans 
marked a concrete expression of the «underground house». By analogy with later 
Classic practice this was a place of transformation from death through birth back 
into life. 

The sanctuaries in the temples of the Cross Group at Palenque, where king 
Kan-Balam celebrated his accession, were named both pibnail, «underground» 
houses, and kunul, «magic houses» (Freidel, Schele and Parker 1993:22). The Pa- 
lenque buildings embodied the Maya place of resurrection after sacrifice and 
furnished a way for the ruler to negotiate the cosmological path of First Father 
(Freidel, Schele and Parker 1993:283-4). We think that, by analogy, the Yaxuna 
buildings functioned similarly. 

At Yaxuna, within the subterranean corridors which represented the under- 
world were a set of rounded and plastered steps, their tops heavily worn and mar- 
ked with repeated patchings, due to use. We hypothesize these steps led to an 
open summit, itself eventually stripped of plaster and collapsed into the corridors, 
probably sometime around 550-600 A.D. This summit exterior symbolized, in 
contrast to the passages and chamber below, the surface of the world, analogous 
to the forested surface described by Coe on the sixteenth century platform in the 
highlands. 

As already mentioned, this architecturally rendered surface of the world was 
pierced by several postholes. We believe that together these postholes held the 
legs of a wooden scaffold, representing the pinnacle of the path: a throne in the 
sky and heavens. When in this location the king had completed the path and 
was seated in majesty in the heavens. Information about the pervasiveness, sig- 
nificance, and multiple uses for scaffolds in Maya ritual are well documented 
(Taube 1988) and archaeological examples of such activity in the context of ac- 
cession and rule can be literally found in the accession stelae of Piedras Negras 
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and in a more metaphorical fashion on the facade of the east wing of the Monjas 
at Chichen Itza. 

A cache under the floor of the sanctum in the southern platform at Yaxuna 
contained materials further supporting our hypothesis that it functioned in acces- 
sion rituals drawing on the creation story (Fig. 4). We found at the bottom of a ty- 
pical Late Preclassic cache ‘bucket’ a dense 3 cm deposit of organic material, per- 
haps the remains of bark cloth used to bundle. Within this decayed organic layer 
were a small greenstone axe nestled into a mirror of the same stone. Each of the- 
se are symbols for gods associated with the institution of kingship in the Maya 
lowlands. 
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Fic. 4.—Cutaway Detail of «Cache Bucket» from Structure 6E-53, Yaxuna. 
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The axe is an insignia of Chak, and Chakob cracked open the turtle shell with 
their lightning stones to release First Father (Freidel, Schele and Parker 1993:93). 
The axe marks the forehead of K'awil, a god of kings and high nobility (Freidel, 
Schele and Parker 1993:200-202). 

The mirror marks gods in general, and Sak-Hunal, the White Oneness divinity 
of kingship in particular. Set on top of the organic material was a white limestone 
sphere, 10 cm in diameter. In a recent presentation at Dumbarton Oaks, Karl Tau- 
be (1994) argued persuasively that such stone spheres represent symbolic he- 
arthstones that comprised the First Three Stone Place of creation. This is another 
manifestation of the birthplace of First Father. 

At Yaxuna we refer to these buildings collectively as the «Dance Platforms» 
because that is surely one of the activities which took place throughout their va- 
rious performance areas. We believe the «Dance Platforms» at Yaxuna are some 
of the earliest manifestations of accession architecture in the Maya north, purpo- 
sefully designed to allow the ruler to enter the underworld, be reborn on the sur- 
face of the earth, and ascend to a seat in the heavens. 


STRUCTURE 6F-3 AT YAXUNA 


The Maya built further examples of this type of building in the northern 
Lowlands in the periods following the Late Preclassic. Early in the Early Classic 
(+/-350 A.D.) masons raised another resurrection and accession building at Ya- 
xuna in the North Acropolis of the site. Similar in functional design to the Pre- 
classic platforms, this particular structure was a pyramid of monumental scale, 
with the performance areas 5 meters above the ground. Here again we found 
many of the pertinent architectural features: an entrance directly into the pyrami- 
dal mountain, a subsurface sanctum, interior subterranean passages, and an inte- 
rior staircase providing a trap door exit onto an upper surface, in this case the 
summit plaza of the pyramid (Fig. 5). To get into the interior passages from the 
sanctum, one had to use a short ladder to climb into a niche-like opening. A 
ladder was also required to go from the interior passage into the stairway leading 
onto the open summit. Ladders were featured in Southern Classic royal scaffold 
accession scenes, such as those on stelae at Piedras Negras (Taube 1988:fig. 
12.12). 

Adding the aspect of rulership in the Yaxuna building was the presence of a 
king's tomb, deep in the center of the structure and within an earlier construction 
phase (Fig. 6). This tomb was ritually re-entered and then resealed during the 
construction of the first expression of the resurrection-accession design on this lo- 
cation, thereby truly linking it with an «underground house» occupied by a king. 
That king was buried with resurrection imagery. He carried three large greensto- 
ne beads in his hands over his groin, marking the Three Stone Place. A profile 
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Fic. 5.—Isometric Reconstruction of Structure 6F-3, Yaxuna. 


greenstone amulet denoting itz’at, creator artist, and a spondylus portrait of a 
young lord”s face lay under these three beads. This young lord has the buck-teeth 
characteristic of Early Classic expressions of the Maize God as identified by 
Taube (1983:fig. 10). Three rough and large white stones parallel the body at the 
head, middle, and feet, with the middle one covered with charred pottery —fire in 
the Three Stone hearth. 

Following the erection of the first resurrection corridors and sanctuary, this 
building was modified several more times but retained essentially this same de- 
sign until the end of the Chichen Itza domination of the peninsula, sometime 
around 1300 A.D. 


SATUNSAT AT OXKINTOK 
A potential later Early Classic example of this type of structure is the Satunsat 
at Oxkintok to the north and west of Yaxuna in Yucatan (Rivera 1987, 1989). 


This building is a more elaborate version containing three stories of subsurface 
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Fic. 6.—Plan of Structure 6F-3, Yaxuna. 
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passages and rooms (Fig. 7). The presence of an intrusive royal burial dated to 
500 to 600 A.D. suggests the original construction of the building took place at 
the latest during the Early Classic. Due to the absence of a roof we cannot confirm 
the existence of an open summit suitable for performance. However, we believe 
the labyrinthine nature of the building, and the royal burial —identifiable by royal 
insignia jewelry— are enough to warrant its tentative inclusion in the acces- 
sion/procession/cosmology category of architecture under discussion. The lengthy 
use of this building in what was essentially its original form is documented by the 
presence of Terminal Classic materials in the rooms and on the floors. 


STRUCTURE 2 ATAKE 


At the site of Ake, there is another building, Structure 2, which contains 
some of the necessary architectural elements for a resurrection-accession facility 
and seems, on the basis of masonry and style, to also date to the Early Classic 
(Roys and Shook 1966). The building is 18 m high with a flat-topped summit. 
Originally flanking the main staircase there were four outset terrace blocks, pre- 
sumed to have once carried decorated panels (Fig. 8). Viewed head-on the buil- 
ding looks very much like E-VII-sub at Uaxactun (Ricketson and Ricketson 
1937). Located below the surface in the center of the flat-topped summit was a 
round, vaulted, subterranean chamber (Fig. 9). The archaeologists who investi- 
gated this building, Roys and Shook, made mention of the fact that this subterra- 
nean sanctum showed evidence of repeated renovation and, therefore, a substan- 
tial period of use and reuse. Access is presumed to have been accomplished by 
removal of the capstone (1966:14-15). We believe this building represents another 
example of a cosmological accession building. The researchers reported no evi- 
dence for a scaffold. However, it should be noted that excavation was required to 
reveal the postholes on top of E-VII-sub. Therefore, in light of the lack of exca- 
vation data at Ake, such a possibility can not be discounted. 


STRUCTURE 1-sub AT DZIBILCHALTUN 


At Late Classic Dzibilchaltun, sometime around 700 A.D., the Maya cons- 
tructed Structure 1-sub, also known as the Temple of the Seven Dolls for its in- 
trusive Postclassic Period cache (Fig. 10). The superstructure sits on a four sided 
platform with a staircase on each side and a stair block or shrine at the top of each 
staircase. The superstructure or temple (Fig. 11) is, in the words of its excavator, 
E.W. Andrews IV, a «roughly square building containing a continuous vaulted co- 
rridor surrounding a small, raised central chamber. The high walls and vaults of 
this chamber form a low central tower» (Andrews IV and Andrews V 1980:91). 
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Fic. 7.—Plan of Satunsat, Oxkintok. Adapted from Rivera D.: 1989: Figs, 9-12. 
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Fic. 8.—N. Elevation and Section, Structure 2, Ake. From Roys and Shook 1066: Fig. 13. 


«On the south side of the tower was a single high opening, 75 cm wide, with its 
base at the level of the corridor roof... The opening may have simply provided 
illumination or, with a ladder, access to the corridor roof» (Andrews IV and An- 
drews V 1980:94). We propose that, like the scaffold-effigy roofcombs on many 
Classic Maya temples, the tower on Str 1-Sub. is a masonry expression of the 
scaffold-niche area of accession. 

In our interpretation this is the architecture of an accession-resurrection buil- 
ding. That the corridor and sanctum are truly meant to be viewed as under the 
earth is demonstrated by the preserved stucco decoration on the superior molding 
(Coggins 1983). The imagery on the southern and northern sides is pertains to wa- 
ter and the sea, punctuated by «waterlily monsters». Together, these mark the wa- 
ters of creation where First Father arose (Freidel, Schele and Parker 1993:283) 
and the frieze breaks the building up into its three requisite parts. 

At the center of the interior space below is the sanctum. This is defined as a 
pibnail by the surrounding corridor. In plan view, Coggins (1983:51) suggests it 
displays a Kan cross. The kan cross marks the birthplace of First Father at the cen- 
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Fic. 9.—Detail of Subterranean Chamber, Structure 2, Ake. From Roys and Shook 1966: Fig. 21. 
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Fic. 11.—South Elevation, Structure 1 — sub, Dzibilchaltun. From Coggins 1983: Fig. 8. 


ter of the sky (Freidel, Schele and Parker 1993:103). Above the frieze is a tower 
in the center of the roof, an extension of the sanctum, with a small doorway on the 
south side. Inside the sanctum one would rise, with the use of a ladder as at 
Structure 6F-3 at Yaxuna, out onto the roof, here into the sky above the sea of cre- 
ation. As Clemency Coggins described it: «Str. 1-Sub may also have resembled 
the composition in the Temple of the Cross where the tower that represents the 
world tree rises above its basal water frieze. At Dzibilchaltun, however, the ima- 
gery was three-dimensional, and the tower would have represented the great tree 
of the east, as well perhaps as the central tree within its own Kan Cross shaped 
microcosm» (Coggins 1983:51). 

The general value of Coggins” interpretation is corroborated by the text of the 
Temple of the Cross, which declares the ascent of First Father into the sky after 
the appearance of the Three Stone Place (Freidel, Schele and Parker 1993:70). It 
is worth noting that the Temple of the Cross celebrates the accession of a list of 
Palenque kings, ending with Kan-Balam, the patron. 
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THE CARACOL AT CHICHEN ITZA 


Our final example of resurrection-accession architecture in the northern low- 
lands is found at Chichen Itza in the form of the Caracol, excavated and consoli- 
dated by the Carnegie Institute of Washington in the late 1920's, early 1930's 
(Ruppert 1935). Although the building was constructed in the round, its essential 
elements place it within the functional category under consideration. When first 
built the Caracol was footed on a 3.7 m high, round building platform of the same 
diameter with no stairs to lead from ground level into the interior (Fig. 12). Once 
again the use of perishable ladders, scaffolds, or stairs was an integral aspect in 
the design of this building. In plan (Fig. 13) there is an outer vaulted corridor and 
an inner vaulted corridor, defining an inner sanctum as seen in the more conven- 
tional rectilinear resurrection-accession structures. The investigators found a de- 
dicatory cache which lies at the base of the central pillar, and is therefore central 
to the entire structure. The cache consisted of two ceramic vessels placed above 
and in conjunction with a carefully fashioned masonry cleft at the base of the ori- 
ginal construction. The cleft, in our view, marks the clefted back of the turtle, the 
clefted creation mountain, and the o/ or portal place at the base of this sky journey 
building. A narrow hollow tube pierces the central pillar directly above this offe- 
ring, perhaps a psychoduct linking the underworld to the sky. The vessels them- 
selves are Late Classic and date construction to around 700 A.D., contemporary 
with Str. 1-Sub. at Dzibilchaltun. 

The journey from the underworld of the interior passages upward was per- 
formed by surmounting a series of stairs which wound around the central pillar; 
thereby uniting the path out of the inner sanctum with the creation/portal cache 
beneath the building. From this winding staircase an exit was provided onto the 
rooftop of the main structure, again signifying the juncture of the world and sky. 
As at Structure 1-sub at Dzibilchaltun, the ascent into the heavens was most likely 
accomplished by then ascending the tower which rose above the primary roof 
level. 

As the modern name implies, this building is an effigy of a conch shell. The 
conch served as an insignia of Quetzalcoatl in his wind aspect, Ehecatl, and there 
were round temples dedicated to this god throughout Mexico, including later in 
Tenochtitlan (Pollock 1936). In the legends and histories of Chichen Itza (Landa 
in Tozzer 1941) Queztalcoatl-Kulkulcan is the founder of the city. Given the 
accession function we attribute to the Caracol, we think early kings there may 
have ascended in the persona of this Mexican hero. At the same time, the Classic 
Maya have a cosmic conch as well, a place called K'an Hub Matawil, precious or 
birthplace conch. Matawil is a supernatural place and title of First Mother and the 
Hero Twins at Palenque. It may be significant that the historical rulers of Chichen 
in the ninth century trace descent from a founding woman (Schele and Freidel 
1990:fig. 9:14). K'an Hub Matawil is certainly part of resurrection imagery, for it 
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Fic. 12.—Section of Caracol, Chichen Itza. Adapted from Ruppert 1935. 


is the shell place that the dead Pakal is drawn into as his son Kan-Balam is 
being reborn as the Maize God out of the o/ cleft in the First True Maize Moun- 
tain on the panel of the Foliated Cross. Although coopted and modified subse- 
quent to its initial construction, this building retained its essential form and pre- 
sumably function until the sacking of Chichen Itza by a Mayapan led 
confederation sometime between 1200 and 1300 A.D. (Suhler and Freidel 1995). 
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Fic. 33  Secrion or Roumo Tower on CAROL. 


With ity terraces and liypothetic prolite él upper portions it Larva. 


Fic. 13.—Plan of Caracol, From Ruppert 1935: Fig. 7. 


CONCLUSION 


. This cursory review of resurrection-accession buildings is a beginning and res- 
tricted to the northern third of the peninsula. We think this is a promising way of 
looking at architectural design, a way that cross-cuts traditional categories of 
palaces and temples to discern the functions important to the builders. If we are on 
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the right track, then rites of accession were important in the northern lowlands th- 
rough the long span of Precolumbian civilization there. Cosmology framed and le- 
gitimated such rites, providing rulership with ideological links to ordinary people. 
We have alluded to some examples of resurrection-accession buildings in the 
southern lowlands. There are others, including (Tate 


Structure 19 at Yaxchilan 
1992) (Fig. 14) and Temple 11 at Copan (Baudez 1991) (Fig. 15). With continued 


Fic. 14.—Structure 19 at Yaxchilan (From Tate 1992: Fig. 71). 
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Fic. 15.—Temple 11 at Copan (From Baudez 1991: Fig. 1). 


272 


REFERENCES 


ANDREWS IV, E. W. and E. W. ANDREWS V (1980). Excavations at Dzibilchaltun, Yucatan, Me- 
xico. Middle American Research Institute, Pub. 48. Tulane University. New Orleans. 
BAUDEZ, Claude F. (1996). Arquitectura y escenografía en Palenque: un ritual de entronización. 

RES 29/30:172-179. 

—— (1991). The Cross Pattern at Copan: Forms, Rituals, and Meanings. In Sixth Palenque 
Round Table, 1986. Eds. W. F. Hanks and D. S. Rice, pp. 81-88. University of Utah. Salt 
Lake City. 

CoE, Michael D. (1989). The Hero Twins: Myth and Image. In The Maya Vase Book, Vol 1: 
161-184. Kerr Associates. New York. 

Cocas, Clemency C. (1983). The Stucco Decoration and Architectural Assemblage of Struc- 
ture 1-sub, Dzibilchaltun, Yucatan, Mexico. Middle American Research Institute, Pub. 
49. Tulane University. New Orleans. 

FREIDEL, David A., Linda SCHELE and Joy PARKER (1993). Maya Cosmos, Three Thousand Ye- 
ars on the Shaman's Path. William Morrow & Co., Inc. New York. 

FREIDEL, David A., Charles K. SUHLER and Rafael Coños (1992). The Selz Foundation Yaxu- 
na Project: Final Report of the 1991 Field Season. Southern Methodist University. Dallas. 

FREIDEL, David A. and Charles K. SUHLER (n.d.). The Path of Life: Towards a Functional 
Analysis of Ancient Maya Architecture. Submitted for a volume on Precolumbian archi- 
tecture edited by Jeff Kowalski, 1994. 

PotLock, H. E. D. (1936). Round Structures of Aboriginal Middle America. Carnegie Institu- 
tion of Washingtion, Pub. 471. Washington, D.C. 

PROSKOURIAKOFF, Tatiana (1946). An Album of Maya Architecture. Carnegie Institution of 
Washington, Pub. 558. Washington, D.C. 

RICKETSON, Oliver G. and Edith BAYLES RICKETSON (1937). Uaxactun, Guatemala Group E- 
1926-1931. Carnegie Institution of Washington, Pub. 477. Washington, D.C. 

RivERA, Miguel (1987). El Satunsat o Laberinto. In Oxkintok 1, pp. 18-29. Misión Arqueológica 
de España en México-Proyecto Oxkintok. Madrid. 

RIVERA, Miguel and F. FERRÁNDIZ MARTÍN (1989). Excavaciones en el Satunsat. In Oxkintok 2, 
pp. 63-75. Misión Arqueológica de España en México-Proyecto Oxkintok. Madrid. 

Rovs, Lawrence and Edwin M. SHOOK (1966). Preliminary Report on the Ruins of Ake, Yuca- 
tan. Memoirs of the Society for American Archaeology, 20. 

RUPPERT, Karl (1935). The Caracol at Chichen Itza, Yucatan, Mexico. Carnegie Institution of 
Washington, Pub. 454. Washington, D.C. 

SUHLER, Charles and David FREIDEL (1993). The Selz Foundation Yaxuna Project: Final Report 
of the 1992 Field Season. Southern Methodist University. Dallas. 

TATE, Carolyn E. (1992). Yaxchilan: The Design of a Maya Ceremonial City. University of Te- 
xas Press. Austin. 

TAUBE, Karl (1983). The Classic Maya Maize God: A Reappraisal. In Fifth Palenque Round 
Table, 1983. Ed. Virginia M. Fields, pp. 171-181. Pre-Columbian Art Research Institute. 
San Francisco. 

—— (1994). The Jade Hearth, manuscript in preparation. 

—— (1988). A Study of Classic Maya Scaffold Sacrifice. In Maya Iconography. Eds. E. P. 
Benson and G. G. Griffin, pp. 330-351. Princeton University Press. Princeton. 

Tozzer, Alfred Marston (1941). Landa's Relación de las Cosas de Yucatán: A Translation. Pa- 
pers of the Peabody Museum of American Archaeology and Ethnology, Harvard Univer- 
sity, Vol. XVIII. Reprinted with permission of the original publishers by Kraus Reprint 
Corporation, New York, 1966. 


273 


Books: Linguistics of Maya Writing - Wichmann 2004, pp 89 - 107 
Books: Anatomy of Maya - Ciudad 1998, pp 259 - 281 

Papers Classic: Dysharmony In MayaWritig v1, pp 1 - 20 

Papers Classic: Dysharmony In MayaWrit 


i Ne Pp - 22 
DISHARMONY IN MAYA HIEROGLYPHIC WRITING: 
LINGUISTIC CHANGE AND CONTINUITY 
IN CLASSIC SOCIETY 


Stephen HOUSTON 
Brigham Young University 


David STUART 
Harvard University 


John ROBERTSON 
Brigham Young University 


Some forty-five years ago Yuri Knorosov discovered the existence of pho- 
netic syllables in Maya writing (1952, 1958, 1965, 1967). Despite strong oppo- 
sition, Knorosov made an excellent case that Maya script recorded signs of con- 
sonant + vowel form. When combined in groupings of two or more glyphs these 
signs spelled words like ma + ma — mam or ku + tsu > kuts. In each instance 
the final vowel of the second syllable —a superfluous, ‘dead’ vowel— could be 
safely detached once the two syllables were joined into a CVC (or CVCVC) root, 
the most common configuration in Mayan languages. Knorosov”s insight has 
been discussed elsewhere, either as an issue in intellectual history (Houston 
1988; Coe 1992) or as a topic in decipherment (Justeson and Campbell 1984). 
Today, few epigraphers question the singular importance of Knorosov's contri- 
bution. Working in near-total isolation from other Mayanists, he succeeded in 
achieving a breakthrough that fundamentally changed modern views of Maya 
writing. 

Yet Knorosov could not explain one feature of syllabic signs: What, precisely, 
determined the final sign in such groupings? Knorosov detected a default arran- 
gement, which he labeled *synharmony,' by which the vowel of the second sign 
duplicated that of the first (Knorosov 1965:174-175). As Kelley pointed out, 
this pattern explained a large number of spellings (Kelley 1976:18). Lounsbury, 
too, found that synharmony accorded with morphophonemic processes in Mayan 
languages (1973:100), especially the “echo” syllable, a *voiceless ... repeat of the 
root-final consonant and vowel' (Hopkins 1988:2). But, to a puzzling extent, 
the ‘rule’ did not operate ‘systematically’ (Knorosov 1965:183). Some of Kno- 
rosov's most convincing decipherments (e.g., mu + ti > mut, ‘bird’) blatantly 
violated the expectation of shared vowels. For epigraphers this was a crucial 
point, since the premise of synharmony had facilitated the decipherment of second 
syllables with unknown vowels (Kelley 1976:246). The unexplained ‘dishar- 
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mony” —which we define as the presence of vocalic discordance in syllabic 
spellings— remained a source of concern to Knorosov's followers and a point of 
weakness to be exploited by his detractors. 

So far, attempts to explain disharmony have proved somewhat tentative. 
Kelley hypothesized a possible relation to *presumed cognates in the Penutian 
languages,” which happened to have a tendency to CVCV roots (Kelley 
1976:180). The silent vowel reflected some earlier root form that typically ended 
in vowels (Kelley 1976:167), a line of reasoning building on Whorf's supposed, 
and highly dubious, linkage of Mayan to Penutian languages (Campbell 
1979:964). Unfortunately, neither the Penutian-Maya connection nor the exis- 
tence of such roots can be reconstructed in a persuasive manner. Justeson pro- 
posed another argument for the ‘fictitious V”, suggesting that ‘(s)pecial phono- 
logical and grammatical conditions appear to have affected vowel selection in 
regular ways” (Justeson 1989:35). Syllable-closing consonants had predictable as- 
sociations with disharmonic selection, so that, for example, *when a dental or al- 
veolar stop ... or alveolar affricate ... followed o or u the vowel was normally i" 
(Justeson 1989:35). Knorosov's mut spelling illustrated this nicely. Bricker dis- 
cerned a different pattern. In her opinion medial vowels of logographs correlated 
with complements containing «neutral vowels» (Bricker 1986:7; see also Juste- 
son 1978:291). These vowels could be used flexibly with logographs containing 
different vowels. 

As an alternative explanation Justeson highlighted possible grammatical rea- 
sons for disharmony. Spellings of transitive and intransitive verbs favored diffe- 
rent vowels in closing syllables. On occasion, such syllables may have recorded 
the “initial vowel of the suffix’ (Justeson 1989:35). In unpublished work Houston 
and Stuart independently considered such an explanation for a spelling of 
*his/her/its bone’ as U-ba-ki — u-bak-i*l, with the word-final -/ implicit in the ki 
syllable. (We no longer advocate this interpretation.) Similarly, Hopkins observed 
that final, silent vowels in syllabic spellings should be explained before they are 
ignored (1988:2). He too hypothesized that the ‘echo vowel’ of certain consonants 
determined the selection of spelling-final syllables (ibid.). 

While plausible, these explanations have yet to gain wide acceptance, nor have 
they effectively explained all occurrences of disharmony (e.g., Justeson 1989:35). 
We propose another view, (1) that synharmonic spellings yield CVC or, more ra- 
rely, CVCVC roots, and (2) that disharmony marks additional, medial elements 
within roots: CV:C (which preserved Common Mayan *CV:C or *CV'C > CV:C) 
or CVHC (which preserved Common Mayan *CVhC). To put this another way, 
disharmony registers what we call “complex vowels': those with vowel length, a 
feature formerly thought to have been ignored in Maya script (Justeson 1989:33), 
or vowel plus ^. Disharmony provides an important clue to the history of Mayan 
languages. It enlarges the number of vowels attested in Classic Maya times (cf. 
Kaufman and Norman 1984:85) and reflects conservative elements in the lan- 
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guage that was recorded hieroglyphically. We concur with Hopkins that ortho- 
graphic variation is more likely to reveal, not so much arbitrary caprice on the part 
of scribes, as unsuspected subtleties of ancient language. 


PRESENTATION OF DATA 


Our approach involves several steps and methodological assumptions. First, 
we have gathered all known disharmonic spellings, or at least those that have 
come to our attention through a thorough search of the corpus of Maya texts. Se- 
cond, these data have been compared to lexical reconstructions by Kaufman and 
Norman (1984). In this paper Robertson supplies evidence for these reconstruc- 
tions, information that tends to be absent in Kaufman and Norman's list (1984). 
We believe it is not enough to assert a particular reconstruction; rather, one must 
show explicitly why one form is more likely than another. Some terms, though 
present in script, could not be studied for want of comparative data from attested 
Mayan languages. For example, the INTRANSITIVE POSITIONAL ending, -wan 
(-wa:n in glyphs), is attestable only in those languages where all vestiges of 
Common Mayan vowel length have been lost. For such morphemes we despair of 
confirming vowel length outside the script. Moreover, we have eliminated words 
with morphological suffixes because such stems could not be plumbed for evi- 
dence of root quality. Disharmony can only affect the final vocalic element in 
glyphic spellings; suffixed roots effectively obliterate such evidence (although see 
footnote 5). Another problem is that some signs possess phonetically transparent 
readings yet utterly elude interpretation of their meaning. For example, u-si, a 
term recently revealed in the Bonampak murals by means of infrared imaging, 
may spell the word for *mosquito,' but we have no textual confirmation that this 
meaning was intended by the Maya. 

A note on the search for cognates: We have scavenged broadly to diminish 
any possible ambiguity. Prior experience tells us that stray examples can fatally 
mislead the researcher who ignores the vagaries of linguistic history. A case in 
point is glyphic ba-ki ‘bone’, which, according to our hypothesis, indicates ba:k 
or bahk, forms that automatically presuppose Common Mayan *ba:q/*ba'q or 
*bahk respectively (CM *q turns to & in the language of the Classic inscrip- 
tions). But the comparative data must be investigated carefully before this descent 
can be assumed. Despite the fact that Cunén Quiché preserves Common Mayan 
long vowels, for example, it is misleading to cite Cunén Quiché V: as a reflex of 
Common Mayan *V:, since the modern V: came not only from Common Mayan 
*V:, but also from *V” and *Vh. To establish that a given V: in Cunén is a true re- 
flex of *V:, and not of *V’ or of *Vh, a cognate form must be retrieved from lan- 
guages that preserve both *V” and *Vh. Mam happens to preserve *V' (cf. kK'i'3 < 
CM *K'i'3), a feature showing that ba:q cannot derive from *ba'q, since CV’ is 
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conserved in Mam. This leaves the possibility of *ba:q or *bahq, however, since 
Common Mayan *CVhC and *CV:C both became CV:C in Mam. By citing 
Chortí bak, we eliminate the possibility of Common Mayan *bahgq leading to 
ba:q, since Chortí preserves Common Mayan *Vh, as, for example, k’ahk’ < 
CM *q’ahq’, ‘fire.’ Finally, we can confirm the reconstruction by citing Yucatec 
ba:k. Yucatec preserves *Vh, which becomes V: (k’dak’ fire” < CM *q’ahq’) and 
V'C in Yucatec k'i'ix < CM *k’i’¥. (Hironymous 1982, for laryngeal h causing 
high tone in Yucatec Maya). Triangulation, then, helps establish Common Mayan 
*ba:q. This proves that glyphic ba-ki, ba:k, accurately reflects its ancestor. (See 
below for a full elaboration of vocalic history in the Mayan languages, particularly 
as this development applies to Southern Classic Mayan.) 

A third step is our insistence that reconstructible vowel length and other root 
qualities be checked with synharmonic spellings, since this comparison supplies 
a necessary control for testing our hypothesis. Presumably, should our proposal be 
correct, the overwhelming number of synharmonic spellings would bear eviden- 
ce of short vowels and unembellished CVC roots in earlier, reconstructible forms. 
(Such contrasts are especially striking for terms that we had previously regarded 
as homophones, such as pa-ta, pat, ‘form, acquire shape’, and pa-ti, pa:t, 'back"). 
Finally, as subsequent discussions will hopefully show, we believe it useful to 
consider script chronology, especially in examples where disharmonic spellings of 
known lexemes shifted to synharmonic ones. Our principal concern has been 
with texts of the Classic period, which vastly outnumber the four Postclassic 
codices. These texts have the added advantage, not shared with the codices, of 
being datable (in general) and more firmly fixed in provenience (excepting looted 
pieces). They also record a sample that is vastly larger than our inventory of co- 
dical lexemes. 

The following tabulation records disharmonic spellings by frequency, begin- 
ning with spellings ending in -i (by far the most common) and continuing through 
-a and the more ambiguous examples of -u. Interspersed in alternating lists are 
synharmonic spellings employing the same ending vowel. Order within these 
classes is alphabetic. We also furnish the number of examples in which certain vo- 
wels are combined in CV + CV conjunctures, so that there are, to our knowledge, 
23 examples of Ca + Ci syllables. Most of these spellings are common in Maya 
script; when rare, their provenience or place of publication is indicated within pa- 
rentheses. Note that, with a few exceptions (e.g., TU:N-ni on Tikal Stela 8, at 
9.3.2.0.0, Justeson and Mathews 1983:590), most date to the Late Classic period, 
especially after 9.11.0.0.0, when fully syllabic or phonetically complemented 
spellings became more common (Grube 1994:179, fig. 2). Conventions save 
space: ‘CM’ means ‘Common Mayan,’ a language reconstructible from Mayan 
daughter languages (Robertson, 1992: 4-5), ‘WM’ = ‘Western Mayan,” “LL” = 
‘Lowland Language,’ ‘TZ’ = ‘Tzeltalan,’ ‘GTz’ = ‘Greater Tzeltalan,” ‘PCh’ = 
‘proto-Cholan,’ ‘CH’ = ‘Chol,’ ‘CHR’ = 'Chortà ‘YUC’ = ‘Yucatec Maya,’ 
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“MO” = *Mochó,' ‘CU’ = “Cunén Quiché,” ‘POQ’ = *Poqomchi,' ‘TOJ’ = ‘Tojo- 
labal’'. The reconstructions are Kaufman and Norman’s (1984) unless otherwise 
marked. 


GROUP I 
Disharmonic Spellings Ending in -i 
(Sample: Ca + Ci = 23; Cu + Ci = 9; Co + Ci = 4) 


?a-ni, ahn?, ‘run’ (Kerr 1398 [CM: *ahn; CH: ajfi; CHR: ahn]) 

A:T-ti, a:t, ‘penis’ (CM: *aaty; MO: a:t) 

ba-ki, ba:k, ‘bone’ (CM: *b'a:q; YUC: baak; Chol: bac; CU: baaq; Mam: baag; 
MO: ba:q; POQ: ba:q; TOJ: bak) 

cha-bi, cha:b, ‘honey’? (Copan Peccary Skull, [CM: *ka:b’; YUC:kaab; CU: 
kaab; Mam: kaab; MO: kaab”]) 

cha-chi, cha:ch, ‘basket’ (Kerr 2914; YUC: cháachab? [colador, seive]?) 

cha-ki/CHA:K-ki, cha:k, ‘rain god’ (YUC: cháak [rains, verb], CH: chajc 
[thunder] ?) 

ch’a-hi, ch'a:h, ‘smoke, incense’ 

CHAN-na-ni, chan-a:n, ? (Quirigua Stela I) 

ch'a-ti, ch'a:t, ‘dwarf? (Yaxchilan HS. 2, VII:W1) 

hu-li, Au.1, ‘arrive’ (CM: *hu:l; YUC: huul, Mam: u:l) 

hu-li-ya, hul-i:y, ‘arrived’ (uncertain whether vowel length is retained in 
root) 

HA:B-bi, ha:b, ‘year’ (Naranjo HS. 1, Nimli Punit St. 14 [CM: *ha'b]; YUC: 
ha'ab; CU: jnaab [jun aab]; MO: hab 'il [año], ju:n-a'b-e:h “last year”; TOJ: 
ha'b-il) 

i-ka-tsi, ika:ts, 'bundle, cargo, burden' 

i-ts'a-ti, its'a:t, ‘wise man’ 

ja-yi, ja:i, ‘thin?’ (CM: *ja:y, note that we believe the Classic Maya distinguished 
orthographically between h and j; YUC: jaay; CU: jaar, [intransitive verb, 
*wear out']; CH: jay) 

ju-chi, ju:ch, ‘shell’ 

ju-bi, ju:b, ‘conch, trumpet 


! Our linguistic data come for the following sources: Mocho, Terrence S. Kaufman n.d.; Yucatec, Ro- 
bert W. Blair 1997; Chol, Wilbur H. and Evelyn W. Aulie 1978; Mam, John S. Robertson, field notes; Qui- 
ché Cunén, John S. Robertson and Sixta Canto Rodríguez 1992; Pokomchí, John S. Robertson, field notes; 
Huastec, Barbara Edmonson, personal communication 1991; Tojolabal, John S. Robertson, field notes; 
Teco, John S. Robertson, field notes; Chortí, Wisdom 1940. 

2 This probably comes from *ka:hog, which is the nineteenth day name in the twenty-day cycle 
(Robertson 1984:372). 
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yi-cha-ni, y-icha:n, ‘his mother's brother’ (Yaxchilan L. 58:C1; CM: *ika:n; 
Huastec: ica: m; CH: ichan) 

yi-ch'a-ki, y-ich'a:k, ‘his paw’ (CM: *ix-k'aq [John Robertson]; YUC: fich’ak; 
CU: ixk'yaq; Mam:? Sky'aq-baj, Sky'aq; MO: isk'aq) 

MAN-ni, ma:n, part of Emblem Glyph (Yaxchilan L. 45:C4) 

ma-xi, ma:x (CM: *ma’x; Mam: Smaax; CH: max) 

mi-ya-tsi, miya:ts, “wise man” (unprovenanced pot, Robicsek and Hales 
1981:100) 

mu-chi, mu:ch, ‘toad’ (YUC: muuch; CHR: much) 

mu-ku-yi, muku:y, ‘dove’ (Coe 1973:85, U1 [presumed descendant of *muu- 
kuur]; MO: mu:ku:”) 

mu-ti, mu:t, ‘bird’ (WM: *mu:t; CH: mut; CHR: mut) 

mu-wa-ni, muwa:n, “bird” (probably from *mu-way-a:n, ‘shadow-sleep’) 

na-bi, nahb?, ‘pool’ (CM: *nahb; YUC: náab; CH: ñajb) 

na-hi, na:h (Justeson 1982:9, CM: *na:h; YUC: naj ‘house’ a naajila’ ‘your hou- 
se’; CU: jaaj; MO: naah; Mam: jaa) 

na-li, 1a:!, ‘native?’ (Dos Pilas HS 4, Step IIEE1) 

70-chi, o:ch, ‘enter’ (CM: *o:k; YUC: ook/ok; Mam: ook; MO: o(’)k) 

70-chi-ya, och-i:y, ‘entered’ 

OK-ki, 0:k, ‘foot’ (CM: *o:q; YUC: ook; MO: o:q) 

-OTOT-ti, -oto:t, ‘home’ (CM: *-atyo:ty; rendered glyphically as ya-ATO:T-ti 
at Río Azul in the late Early Classic period, as at Oxkintok; YUC: -otoch; 
Quiché: -acho:ch) 

pa-chi, pahch, ‘trap?’ (CHR: pahé) 

pa-ti, pa:t, ‘back’ (CM: *pa:ty; CH: pat; YUC: paach) 

pa-xi, pa:x, month name 

su-ts’i, su:ts’, ‘bat’ (CM: *so’ts’; CH: suts’; San Fransisco [YUC]: soo¢ [so’o¢’]; 
CU: sootz’; Teco: sootz’; MO: so:¢’) 

ta-hi, ta:h, ‘obsidian’ (Copan Mon. 60:A3; see Justeson 1982:6, CM: *tya:h, and 

. proto-Quichean *cha:h) 

ta-li, ta:1, ‘arrive’ (CM: *ta:!; YUC: taal/tal; CH: tal/tal) 

TU: N-ni, tu-ni, tu:n, ‘stone’ (CM: *to:n; YUC: tuunich; MO: to:7) 

U-si, u:s, ‘mosquito?’ (but note CM: *us, although Mixe-Zoquean *zuusu; lexical 
context highly uncertain) 

u-ti, uht, ‘happen’ (or uht, a form spelled by UH-ti; YUC: úuch; CH: ujt) 

u-ti-ya, ut-i:y, happened» 

-wa-ni, -wa:n, positional ending 

wa-WA:H-hi, wa:h, ‘tamale’ (WM: *wa:j*; YUC: waaj; CH: waj) 

3 We will use $ to signal the Mamean retroflexed, alveopalatal, strident fricative. 
^ [n its various forms phonetic hi poses severe problems of interpretation. Generally, we suspect it 


functions as glottal ^, easily dropped in speech and, indeed, in script. Its use in chi-hi is more problematic, 
since this would seem to have ended in a velar j. We have speculated that synharmonic CV-hV indicates 
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wo-hi, wo:h, wo:j?, month name 
xo-ki, xo:k, ‘shark’ ?/’ count? 
ya-AJAW-MAN?-ni, y-ajaw-ma:n?, ? (new Calakmul fragment) 


Synharmonic Spellings Ending in -i 


bi-xi, bix, ‘go away’ (Choltí: uix) 

chi-hi, chi:h, ‘deer’ (CM: *ke:hj; CU: kyeej; Mam: ce:j) 

K’IN-ni, k’in, ‘day, sun’ (CM: *q'iir; PCh *&'in; TZ *k'in; YUC: k'iin; CU: 
q'ij) 

KIN-ni-chi, k'in-ich, ‘sun-faced’ 

ni-chi, nich, ‘flower’ (PCh: *nich; CH: nichim; Chortí: nich) 

pi-ki, pik, numerical classifier, units of 8,000 

pi-si, pis, numerical classifier 

pi-tsi, pits, “play ball 

ti-IL-li, til, ‘burn’ (CM: *til) 

ti-li, til, ‘tapir’ (CM: *tixl; PCh: *tihl) 

ti-si, tis, ‘flatulence’ (Kerr 4692, A5; PCh: *tis; CHR: fis) 

ts'i-bi, ts’ib, ‘writing, paint’ (CM: *¢’ihb’; PCh: *ts’ihb’; MO: ts'ijb; YUC: 
ts ' ib)? 

wi-ni-ki, winik, *man' (CM: *winaq; PCH: *winik; CU: winaq 

wi-tsi, wits, ‘hill? (CM: *wits; YUC: wits; Mam: wie) 

yi-chi, y-ich, ? 


GROUP II 
Disharmonic Spellings Ending in -a 
(Sample: Ci + Ca = 7; Co + Ca = 6; Cu + Ca = 4; Ce + Ca = 2) 


AYIN-na, ayi:n, ‘cayman’ (CM: *ayhi:n; YUC: áayin [Robert Blair]) 
ha-70-ba, ha?-0:b, deictic with plural suffix (see YUC: -o?ob', perhaps a diffused 
LL word) 


both simple vowel and word-final j, although this explanation does not fully satisfy us. Alternatively, the 
Classic term may simply have been chih, a spelling consistent with the frequent absence of syllabic hi. 

5 The spelling ts'i-bi presents a special difficulty, since the word it records, ts'ihb, would seem to com- 
pell disharmony. When disharmony occurs with this term, it is in a highly consistent manner: U-ts'i-bi, but 
almost always U-ts'i-ba-IL. Clearly, the presence of -il conditions the spelling of the root it qualifies. At the 
moment we do not understand this pattern. Possibly it represents a means of lengthening vowels in logo- 
graphs (hence, u-ts 'ib-i:l), or it may reflect a pattern in Chol, in which ErG-CVAC-il characterizes posses- 
sed nouns derived from transitive verbs. 
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bu-la, bu’l, ‘bean’ (LL: *bu'ul; CH: bu" ul; Chortí: bu'r; YUC: bu'ul [borrowed 
word) 

hu-na, hu:n, ‘book’ (CM: *hu’n; YUC: ju'un; Mam: uj; CH: jun) 

yi-ts’i-na, y-its'i:n, ‘his younger brother’ (CM: *ihtsi:n; Mam: itz'ün-baj; YUC: 
tits’in) 

ka-se?-wa, kase:w, month name 

ke-le-ma, kele:m, ‘youth’ (WM: *kele:m; YUC: táankelem; MO: kele:m ‘ga- 
llo,” kere:m ‘muchacho’) 

ki-ta, ki:t, ? 

ko-ko-ma, koko:m, Yucatecan family name (Chichen Itza) (YUC: kokoom [fa- 
mily name, Robert Blair]) 

K'AWEL-la, k'awi:l, deity name 

k’u-ti-ma, k’uti:m, name connected with El Cayo 

ni-la, ni:l, (in yax-ni:l, place name connected with El Cayo) 

-Co-ma, agentive -o:m (CM: *-o:m; CU: elq'oom [robber], ki-banoom [they 
have done it]; MO: elq'o:m) 

SIHO:M-ma, siho:m, flower” 

si-ya, si: y, ? 

to-k'a, to:k’, ‘flint? (LL: *to:k'; CH: toc’; CHR: tok’ ‘a chipping from flint’) 

u-to-ma, ut-o:m, ‘will happen’ * 

tu-pa, tu:p, 'earspool' (YUC: tuup [Robert Blair]) 

yu-ha, y-u:h, ‘his necklace’ (CM: *u:h; CU: uw; Mam: uuw-aj, -uuw; MO: u:h) 


Synharmonic Spellings Ending in -a 


?a-ja-wa/AJAW-wa, ajaw, ‘lord’ (CM: *aajaaw; TZ *djdw; CH: ajaw) 

?a-k'a-ba, ak'ab, ‘night’ (Palenque Throne Back, CM: *ahg'ab”; PCh: *ahk'üb'; 
YUC: áak'ab; Chortí: ahk'ap'; CU: chaq'ab) 

ba-la-ma, balam, ‘jaguar’ (CM: *b'ahlam; PCh: *b’ahldm) 

CHAN-na, chan, ‘snake’ (CM: *kaan; TZ: *chán; PCh *chan [see also terms for 
'four' and 'sky,' both with loss of long vowel]; YUC: kaan but CH: chan 
[‘small living animals” « snake]) 

ch'a-ba, ch’ab, ‘penance?’ (CH: ch’abtesan “consolar”) 


$ The “futuro en ruz’ -o:m ending is puzzling, since it can only be attested in Yucatecan languages yet 
certainly formed an important component of Southern Classic Mayan, an Eastern Cholan language (Hous- 
ton, Robertson, and Stuart 1997). Nonetheless, -om (-um if the root vowel is u) does occur in Colonial Kek- 
chi as an imperative/optative, as does - in Mam. It is not uncommon for optative markers to become fu- 
ture markers in Mayan languages (Robertson 1992:67ff). We do not yet have any convincing explanation 
of its long vowel, which also marks the agentive -o:m. It is possible that the agentive has a verbal orgin, as 
in kay-o:m, ‘he will fish/fisherman.* 
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CH'AM-ma, ch'am, ‘take, receive’ (CM: *k’am; PCh: *ch'üm; YUC: k'am; 
CU: k’am; CH: ch’am) 

KAB-ba, kab, ‘earth’ (CM: *kab’ -kaab’) 

ka-cha, kach, ‘knot, tie’ (Copan Temple 18; PCh: *kách; CH: cach) 

ka-ka-wa, kakaw, ‘cacao’ (PCh: *küküw; CH: cacaw) 


k’a-ba, k’ab, ‘hand, arm’ (CM: q'ab; YUC: k’ab; CH: c’ab; CU: q’ab) 

k’a-ba-za, k’abaz, ‘name’ (LL: *k’aab’aaz; PCh: *k’ab’az; CH: c’aba’) 

K'AK'-k'a, k’ak, ‘fire’ (CM: *q'ahq'; PCh: *k’ahk; CH: c’ajc; YUC: kdak; 
Mam:q’a:q’) 

K^AN-na, k’an, “yellow” (CM: *g'an; PCh: *k’dn; CH: c'an; CU: q'an; Mam: 
q'an; YUC: k'aank'an) 

la-ka, lak, ‘plate’ (CM: *lag; CU: laq; Mam: lag) 

la-ka-ma, lakam, “big, banner” 

la-ta, lat, suffix to elapsed time periods 

MAK-ka, mak, month name 

na-ba, nab’, ‘hand measure’ (PCh: *ndb’ as in *ndb’ = te’, ‘staff ) 

NAL-la/na-la, nal, ‘mazorca’ (CM: *nal; PCh: *nál; Mam: jal; CU: jal) 

pa-ka, pak, “face down, bend over’ (CM: *paq; CH: pac-al) 

pa-ka-la, pak, ‘shield’ 

pa-ta, pat, ‘acquire shape’ (CM: *pat; PCh: *pát; CH: pat) 

SAK-ka, sak, ‘white’ (in month name at Naj Tunich, CM: *saqg; CH: sac-; Mam: 
saq, CU: saq, YUC: sak) 

ta-ja, taj, ‘pine’ (CM: *tyaj; CH: taj; CU: chaj, Mam: ¢aj) 

ta-la, tal, ordinal suffix 

TAN-na, ‘within, chest’ (LL, GTz: *tahn; CH: tajn) 

to-ka-la, tokal, “cloud” (CM: *tyooq(-al); PCh: *tokal; CH: tocal) 

ts’a-ka, ts’ak, ‘whole, complete’ (CM: *ts'aq; CH: ts’ac al) 

wa-ya, way, ‘sleep, companion spirit” (CM: *war; PCh: *way; CH: way; CU: 
war) 

ya-la, y-al, ‘child of mother’ (CM: *aal; PCh: *al; Mam: -a:l; CU: al) 


GROUP III 
Disharmonic Spellings Ending in -u 
(Sample: Ca + Cu = 4; Ce + Cu = 3; Ci + Cu = 1) 
a-ku, ahk, ‘turtle’ (PCh:*ahc; YUC: dak; CH: ajc) 
a-nu, a:n, ? (connected to deity impersonation) 


ba-ts’u, ba’ts’, ‘howler monkey’ (CM: *ba’ts’; CU: baatz'; Chuj: ba’atz [day 
name, Judy Maxwell, personal communication, 1990]) 
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che-bu, chehb, ‘brush’ (also spelled che-*e-bu che?e:b) on unprovenanced pot; 
CH: chejb [bamboo]; YUC [San Francisco]: cheb) 

chi-ku, chihk, ‘coati’ 

e-bu, ehb, ‘stairway’ (CM: *ehb) 

ma-su, ma:s, reference to dwarf 

te-mu, fe:m, ‘throne’ (Kerr 1524, San José, Belize, Room B, C4; CM: *te:m) 


Synharmonic Spellings Ending in -u 


bu-ku, buk, ‘clothes’ (CM: *b'uhq - b'u'q; Chortí: p'uhk; CH: bujc-al) 

bu-t’u, but’, ‘bury’ (YUC: but’ ‘cover nose’ [Robert Blair]) 

chu-ku, chuk, ‘seize’ (PCh: *chuk; YUC: chuk; CH: chuc) 

CHUM-mu, chum, ‘seated’ (LL: *kyum) 

JUL-lu, jul, ‘shoot arrow, spear’ (GTz: *jul; Chortí: hu) 

k’u-k’u, k ‘uk’, ‘quetzal (CM: *g'u'q'; CH: xmanc’uc’) 

ku-chu, kuch, ‘burden, load’ (YUC: kuch [Robert Blair]) 

ku-nu, kun, ‘oven?’ 

ku-yu, kuy, ‘owl 

mu-ku, muk, ‘bury’ (El Cayo Panel 1:C13; CM: *mug; YUC: muk, CU: muq; 
Mam: mug) 

su-ju-yu, sujuy, ‘pure’ (Xcalumkin) (YUC: suhuy [Robert Blair]) 

tu-ku, tuk, ‘pile in groups of 20?’ (common at Tonina) 

tsu-tsu, ‘end, finish’ 

t'u-lu, tul, ‘rabbit’ (PCh: *tuhl; YUC: t'u'ul; Chorti: t'ur; CH: t'ujr) 

ts'u-nu-nu, ts’unun, ‘hummingbird’ (CM: *tsuunu'n; PCh: *ts'unun; YUC: ts'u- 
nu'un; Mam: £'uu'nin; CU: tz'uunun) 

u-bu-TE, ub-te, “tribute cloth' (Piedras Negras St. 14, secondary text) 

u-lu, ul, ‘atole’ (CM: *uul) 

yu-mu, yum, ‘boss’ (Río Azul ‘chocolate vessel’; LL: *yuum; PCh: *yum; YUC: 
yuum) 


Not all evidence, however, conforms smoothly to these patterns. Violations of 
disharmony —instances where expected disharmonic spellings appear in syn- 
harmonic form— occur in a number of inscriptions, listed here with their dates 
and find-spots. Later we suggest that these violations are, in a sense, the excep- 
tions that prove the rule. 


? ?a-ka-OK-CIMI, ak ok cimi, ‘turtle Tonina stucco ornament 
foot, death god' 

? pa-xa, pax, month name (elsewhere Naj Tunich, Drawing 66 
pa-xi, pa:x) 
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? 
9.15.15.12.16 


yi-ts’i-ni, y-its'in, ‘his younger brother’ 


-wa-ni-yi,-wan-iy, POSITIONAL 


Naj Tunich, Drawing 29 
Copan Temple 11, East Doorway, 
North Panel:C3 


9.16.10.5.2 AH-ba-ka, a-bak, ‘he of the captive’ Naj Tunich, Drawing 24:B2 

9.16.12.5.17 — -AT-ta, at, ‘penis’/God name Copan Temple 11, North Doorway, 
East Panel:C4 

9.17.0.0.0 -AT-ta, at, ‘penis’/God name Copan Temple 11, Reviewing 
Stand:D'1 

9.17.0.0.16 ha-?0-bo, ha?-ob, deictic with plural Copan Temple 11, West Door, 

suffix? South Panel: A4 

9.17.2.0.4 ya-AJAW-MAN?-na,y-ajaw-man,? Cancuen, new panel:D5 

9.17.2.11.16 — yo-ko, y-ok, ‘foot’ Copan Temple 11, East Doorway, 
South Panel: A2 

9.17.4.10.18  -AT-ta, at, ‘penis’/God name La Entrada, stone vessel:Q1 

9.17.9.7.13 i-u-tu, i-ut, “then, it happens” Ixkun St. 2:C8 

9.18.8.3.9 MUWAN-na, muwan, month name Caracol BM. 3:D3 

9.18.10.0.0 ba-ka, bak, ‘captive’ Caracol Alt. 23:C3 

9.18.10.0.0 K'AWIL-li, k’awil, deity name Caracol Alt. 23:C1, B6 

9.18.10.0.0 K'AWIL -li, &'awil, deity name Naranjo St. 11:B5 

9.18.10.0.0 K”AWIL-li, k’awil, deity name Naranjo St. 8:B6 

9.18.10.0.0 SIHOM-mo, sihom, ‘flower’ Ixkun St. 5:31 

9.19.0.3.0 K'AWIL-li, k’awil, deity name Naranjo St. 10:A3 (but note tha 
same monument has K'AWI:L-la 
spelling, at A11) 

9.19.10.0.0 K’AWIL-li, k’awil, deity name Naranjo St. 32:P2, Q4, U3, W9 

9.19.10.0.0 ch'a-ha, ch’ah, ‘incense, smoke’ Caracol Ait. 12:H3 

10.0.0.0.0 u-to-mo, ut-om, ‘it will have happened’ Caracol Alt. 13:W3 

10.1.0.0.0 ch’a-ja, ch’ah?, ‘incense, smoke’ Caracol St. 17:C5 

10.1.0.0.0 K'AWIL-li, k’awil, deity name Seibal St. 10:A8 


The spellings from Temple 11, Copan, are especially noteworthy. In half-jest, 
we have considered labelling this structure the ‘Temple of the Short Vowel,’ gi- 
ven its pronounced (and temporally precocious) tendency to employ synharmonic 
spellings in place of the expected disharmonic ones. 


ANALYSIS OF DATA 


Figure | is a refined classification of the data presented above. It gives an ex- 


haustive listing of the root or spoken vowel as these cooccur with the so-called si- 
lent, final vowels of the script’. It also provides the number of occurrences attes- 


7 Tt is important to clarify, following a suggestion by Alfonso Lacadena, that these spellings pertain to 
syllabic rather than morphemic forms. Glyph morphology makes use of syllables such as wa (active tran- 
sitives) and yi (-Vy verbs) that seem to invoke vowel harmony, not vowel length, although this point is still 
under review. 
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Spoken Vowels...Silent Vowels 


O ES ES E 


Fic. 1. 


ted for each combination of spoken versus silent vowel; the numbers include only 
those lexical items for which we are able to reconstruct the antecedent, Common 
Mayan form. The figure distinguishes between simple (V) and complex (V:, Vh, 
V") spoken vowels by boxing the complex vowels within each cell, outlining in 
black the synharmonic vowel cells, and leaving the disharmonic cells unmarked. 
It also italicizes the exceptions: i.e., examples where our theory would expect only 
simple vowels in synharmonic cells and complex vowels in disharmonic cells 


(Fig. 1). 
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A single example will explain the chart. In the uppermost left cell one finds i 
... 15. This means that there are five examples of the spoken vowel and the silent 
vowel both being i, which has a Common Mayan antecedent (e.g., wi-tsi ‘hill’ < 
CM *wi¢). It also shows that there are five examples of disharmony, three of the 
type i: ... i (K'IN-ni ‘sun’ < CM *q’i:7) and two of the type ih ... i (ts’i-bi ‘write’ 
< CM *¢’ihb). 

The figure yields some interesting observations. The three (highlighted) syn- 
harmonic cells have a total of 47 attested forms; the remaining twelve disharmo- 
nic cells have a total of 44 attested forms for a total of 91. Based on our hypot- 
hesis, we expect the simple vowels (V) to coincide with the synharmonic 
configuration and the complex vowels (V:, V' and Vh) to occur with the dishar- 
monic. Verification of our prediction regarding the disharmonic cells reveals 
only a single, possible exception to our expectation: yi-ch'a-ki, y-ich'a:k, ‘his 
claw,’ where we might have expected *yi-ch’a-ka, y-ich'ak, based on the data 
from Common Mayan. But, since the form yi-ch'a-ki refers not to a claw, but 
functions rather as a proper noun, it is plausible that the semantic difference bet- 
ween ‘claw’ and ‘name of someone’ allows for a concomitant formal difference. 
The synharmonic configuration, on the other hand, has more exceptions. Of the 47 
attested forms, 30 are simple vowels and 17 are complex. 

We take this to be a matter of markedness. Synharmony is unmarked and the- 
refore has wider variation, whereas disharmony is more marked and therefore 
only allows complex vowels. In linguistic terms, markedness means that given a 
paired opposition (for example, tiger verus tigress), one of the terms is marked 
with more interpretable information (for example, tigress is marked for [+female]) 
than the other. One of the consequences of this additional information is that the 
marked term (tigress) is more retricted in its range of reference. It can only iden- 
tify females, whereas the unmarked term is less restricted in its potential referen- 
ce, since it can specify males or females or any combination thereof. 

Although markedness is readily found in all aspects of spoken language, it 
also applies to written language. For example, in English orthography the letter 
«c» can signal the phoneme /s/ or /k/ (e.g., bicycle), but the more marked «ck» 
only refers to /k/ (tick). Or the letter o by itself can refer to the tense /o/ or lax /a/, 
as post, most, host, ghost as well as lost, cost, and frost. But when another, silent 
vowel is added, it can only refer to the tense phoneme /o/, as roast, toast, boast, or 
coast. Thus, the unmarked o has a wider range of reference (it can refer to /o/ or 
/a/), while the more marked oa has a smaller range of reference (it can only refer 
to /o/). 

Thus, for our data, the disharmonic spellings are marked, so we would expect 
such spellings only to record complex vowels, whereas the harmonic spellings are 
unmarked, so that we would expect them to record both the simple and complex 
vowels. The data bear this out nicely. Thus, we find a nearly perfect referencing 
of dysharmony to complex vowels —98% (43 of 44)— while the unmarked syn- 
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harmonic spelling has only a 64% chance (30 of 47) of referencing a simple vo- 
wel. But it is still true that even the synharmonic odds favor a short vowel. Con- 
ceivably, such synharmonies reflect differential vowel-shortening during the 
Classic period—that is, some words retained long vowels, other did not. What we 
can be sure of is that vowel reduction took place between Classic times and the 
present. It is also worth noting that not all silent vowels are equal. The chances of 
the configuration ... a giving the ‘correct’ reading (simple with synharmonic and 
complex with disharmonic) is 27 of 33 (81%); for ... i it 1s 34 of 40 (85%), and ... 
u is merely 12 of 18 (6696). If the spoken root vowel is i, there is only 5896 (7 of 
12) chance of correct spelling; if a, 85% (38 of 45); if u, the chances are 18 of 24 
or 75%. But if the root vowel is not a primary vowel (e or o), the spelling is 100% 
correct: if e then (3 of 3); if o, (6 of 6). Note that the u and i are somewhat less 
predictable, while the a is more liable to be regular. 

These data suggest that the ancient Mayan writers devised a remarkable means 
of distinguishing between simple and complex vowels. Although it was not a 
«perfect», exceptionless system, it worked efficiently, finding good use for the so- 
called «silent vowel». And like almost all human systems it successfully reflected 
the complexities of its internal parts, particularly when looked at in its mar- 
ked/unmarked status. 


LINGUISTIC IMPLICATIONS 


Our tabulations raise two complex topics. One pertains to phonology in Ma- 
yan languages, the other to the morphology of aspect in Southern Classic Mayan, 
our label for the language of the Classic inscriptions (Houston, Robertson and 
Stuart 1997). 


THE SCRIPT AND ITS VOWEL SYSTEM 


Common Mayan had a ten-vowel system that consisted of five vowels (i, e, a, 
o, u) with corresponding long counterparts (i:, e:, a:, o:, u:). In the history of Ma- 
yan vocalic change the long vowels were intimately linked with the ‘laryngeal vo- 
wels, Vh and V’. The careful comparatist must take into account the ‘complex’ 
vowels of the script (V:, Vh) astutely marked by the ancient scribes through dis- 
harmonic silent vowels. All daughter languages ultimately diverged from the 
Common Mayan system of long, short, and laryngeal vowels, but the divergean- 
ce was constrained by the following linguistic law: The laryngeal vowels (Vh and 
V") had to pass through a long vowel stage (V:) before becoming short vowels 
(V). We have, therefore, three possiblities of change: (a) V' > V:; (b) Vh > V:; 
and V: > V. 
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Examples of these possiblities and their logical combinations are shown in Fi- 
gure 2. Note that Yucatec preserves the four types of vowels by changing the Vh 
to a long vowel with moving tone. In contrast, Tzotzil has lost all the distinctions 
of the complex vowels. Thus, Yucatec and Tzotzil possess «complementary» 
systems, as do Poqomchi and Chuj, Mam and Chortí, Tojolabal and Cakchiquel. 
For example, whereas Mam lost the Vh, and retains all other distinctions, Chortí 
lost all other distinctions but preserves Vh. Tojolabal lost the distinction between 
long and short vowels, but retains all other features; its complement, Quiché, 
maintains the separation between long and short vowels, but has misplaced the ot- 
her (laryngeal) elements. (Parenthetically, Figure 2 focuses on four terms, *sag 
means ‘white,’ *ba:q ‘bone,’ *¢’thb ‘write,’ and *k’i’s ‘thorn’ (Fig. 2). 

Figure 2 clarifies the possible disharmonies recorded in script, allowing for 
two possibilities. Either the script conserves the four Common Mayan configu- 
ration *V, *V:, *Vh, and V’, or the Common Mayan system was already reduced 
to three, *V, *V:, *Vh, the Common Mayan *V’ having become V:. The second 
possibility is most likely for Southern Classic Mayan: (a) the script signals the 
long/short vowel distinction; (b) no Cholan language preserves the laryngeal 


Cemmen an 
V, *V:, *Vh, 
*saq, bas, *ihb, *ki 


Yucatec 
V, V:, V<*Vh, V 
sak, ba:k, tz:b, kii 


Mam Chu Tejelabal 
V, V: < Vh, V OS Ven: *Vh, V 


saq, ba:q, ib, i sak, bak, ib, ii sak, bak, ihb, ii 


saq, bas, tb, ki: : sak, bak, ya, "ine 


Peqemchi 
V, V:, "V, m 


Fic. 2. 
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stop (see Chol, Chortí chan < *ka’n, for example); and (c ) every Cholan lan- 
guage preserves the laryngeal fricative (see Chol, Chortí ¢’ihb < *¢’ihb, ‘write’). 
Since Southern Classic Mayan makes no distinction between ‘paper’ < CM 
*hu’n and ‘one’ < CM *hu:n, we are inclined to believe that no distinction is 
being made orthographically. 

Another compelling piece of evidence that V’ became V: by Classic Maya ti- 
mes is the fact that the word for ‘bat’ is su-ts’i. The San Francisco (Yucatec) dic- 
tionary has soog [so'o£']. Because long *o: became u: in Cholan, it follows that 
*so’tz’ would have had to have become long *so:¿” before becoming su:ts' = 
su-ts'i, in the script. Similarly, the word for ‘hair’ in Yucatec is ¢o’o¢; in Chol 
and Chortí it is ¢u¢, which suggests that same scenario: that *V' became *V: as 
Cholan was separating from Greater Tzeltalan. For these reasons, we believe 
that Southern Classic Mayan had already undergone the shift from V’ to V:, 
putting it in the Poqomchí typology (V, V: « V', Vh). Here we are left to admire 
the perception of the scribes, since their disharmonic vowels represent a real 
and vital aspect of the language. This is independently born out by the language 
shifts represented in Figure 2, which leaves no doubt that Common Mayan *V:, 
*Vh, and *V' are all intimately and structurally related. 

Figure 2, it should be understood, does not exhaust all possible typologies. It 
is feasible for a language to lose the distinction between long and short vowels, 
and then renew the vowel length by Vh > V: or V'C > V:, as shown in the inno- 
vative Tila Chol dialect where all Vh became V: (Attinasi 1973). An even more 
noteworthy example of this is the Coban dialect of Kekchi: b'ag « CM *b'a:q, 
‘bone’, but q'o:q' < CM *q’ohq’, ‘type of squash,” and k’:iš < CM *K'i 3, ‘thorn.’ 

Another typology can be found in those languages that conserved only a 
fraction of the original Common Mayan long-short vocalic distinctions. The Tec- 
pan dialect of Cakchiquel indirectly preserved the Common Mayan *a versus *a:. 
All long and short vowels merged except final a: and a, where the a became a 
sixth vowel 2 and the long *a: became a. This explains why the Tecpan dialect 
employs chaj, *pitch pine' and nu-chaj, *my pitch pine' from Common Mayan 
*tyaj and *nu-tya:j *. 

Nonetheless, the view proposed in this paper that Southern Classic Mayan pre- 
served the ten Common Mayan vowels runs counter to other proposals. Kaufman 
and Norman postulate a six-, not a ten-vowel system, stating that «long vowels 
normally merged with their short counterparts, except for *aa and *a. The con- 
trast between *aa and *a was maintained by a process in which *a become *é 
[schwa], and *aa became *a,» resulting in «a six-vowel system in Proto-Cholan,» 
where the sixth vowel d eventually merged with a in Eastern Cholan (Kaufman 


* Note that in Common Mayan and some descendant languages certain nouns undergo vowel lengt- 
hening when possessed. 
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and Norman 1984:85)?. They then claim that this merger «should not lead one to 
conclude that the /a/ : /à/ contrast is a Western Cholan innovation rather than a 
common Cholan one» (Kaufman and Norman 1984:85-86). However, their rea- 
soning is circular. Supposedly, the six-vowel system of Common Cholan «de- 
pends on the existence of a contrast between long *aa and short *a, a distinction 
that was present in Greater Tzeltalan but had been lost by the time Western 
Cholan split off from common Cholan» (Kaufman and Norman 1984:86, emp- 
hasis ours). In other words, Kaufman and Norman's claim of vowel loss would 
seem to rest purely on assertion rather than proof. There is no independent con- 
firmation of their proposed sequence of vowel change. 

We do not believe there is any compelling reason to postulate a six-vowel sys- 
tem for Common Cholan. Indeed, the glyphic evidence points strongly to an op- 
posing conclusion—that Common Cholan preserved the ten-vowel system of 
Common Mayan as it was transmitted through Greater Tzeltalan. Only by the end 
of the first millennium A.D. was there any regionally specific evidence of vowel 
loss or vowel shortening (see above). Such trends account economically for the 
six-vowel system of Western Cholan and the ten-vowel system that we believe 
existed in the script. If so, the vowels of Common Cholan reconstructions in 
Kaufman and Norman must be revised to accord with Greater Tzeltalan and, ul- 
timately, Common Mayan patterns. 

Other features of our tables need to be discussed. To an impressive extent the 
primary vowels, i, a, and u, are the only ones serving as «silent» or «fictitious» 
vowels. The secondary vowels e and o seem never to be used in this manner. Such 
spelling practices reflect the well-known linguistic observation that languages of 
the world tend to regard i, a, and u as primary (Jakobson 1990:294). Children un- 
failingly learn the primary vowels before, say, e, o, 2, etc. Languages frequently 
lose e, o, 2 to the primary vowels (e.g., in Western American English 2 becomes 
a, as in ‘cot,’ ‘caught’ = /kat/), and, in general, if languages have only three vo- 
wels, they tend to be i, e, and a). 

The late occurrences of synharmony in previously disharmonic contexts raise 
intriguing questions. All examples come from the Late to Terminal Classic pe- 
riods; most occur in Copan or on the western flanks of the Maya mountains, with 
extensions into the Pasión river drainage, perhaps as part of an ancient dialect 
zone. Synharmonic spellings in formerly disharmonic contexts indicate one of two 
things: (1) a sound change from complex to simple vowels, as expected by Cholan 
linguistic history (see below); or (2) an orthographic adjustment of a conservative 
or retardataire written language to correspond with patterns in spoken language. 
On present evidence the first explanation has more to recommend it, involving a 
conservative sound system innovating into one with a reduced number of vo- 
wels. That these changes occurred during a time of known societal tumult concei- 


? We denote vowel length with a colon rather than a doubled vowel. 
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vably reflects acute demographic stresses on speech communities or other, less 
well-understood processes . Nonetheless, the hypothesized reduction of com- 
plex vowels during the Late to Terminal Classic period fails to explain the pre- 
sence of disharmonies in the Postclassic codices where Knorosov first noted them. 
Perhaps the codices bore relatively little relation to contemporary vernaculars, a 
possibility supported by evident bilingualism in the screenfolds (Wald 1994; La- 
cadena 1996). By the time of their composition the Postclassic codices might 
have been archaic or otherwise disjunctive with local vernaculars in matters of spe- 
lling and phrasing, a conventionalized artifact of ancient, time-honored practice. 


THE MORPHOLOGY OF ÁSPECT 


A productive feature of our theory of disharmony is that it independently 
confirms the etymology of the so-called Cholan completive, which Kaufman 
and Norman (1984:96, 103) identify as *-i for transitive and intransitives. Instead, 
a strong argument can be made that the Classic Maya suffix for intransitives in the 
completive aspect (i.e., completed vs. ongoing action) was -i:(y). Glyphically, the 
Maya rendered the completive as -Ci-ya (Stuart 1987; Houston 1997). According 
to our theory of disharmony, this would render a complex vowel —and more pre- 
cisely -i:y— as the completive suffix. 

Comparative evidence comes to an identical conclusion. The suffix probably 
descended from the Common Mayan *-e:r or *-i:r, originally attached to num- 
bers, and signalling the completion of days, months, years, etc. The following data 
confirm this pattern !!: 


Days ago: two three four five six seven 
Cunén: kab-j-iir 

Martinez: cabab-ir oxib-ir coh-eh-er ob-ix-ir va3-eh-er  vukub-ix-ir 
Mam: kab-j-eeo  oS-ejee  kaj-aj-ee 

Tzendal: ox-egh-ey | chon-egh-ey 

Tzotzil: ca'b-h-e os-h-e Con-h-e vo’-h-e vak-h-e 

Mochó: ka'b'-eh-e:  o:3-eh-e:  ko:n-eh-e: 

S. Frans: cab-h-e ox-h-e can-h-e hob-ix-i — uac-h-e uucb-ix-i 


10 However, synharmonies at Copan show a high degree of volatility. The spelling of ‘penis’ as -AT- 
ta, at, clusters in the twenty-year span after 9.17.0.0.0. Nonetheless, Altar Q, dating to 9.17.5.3.4, retains 
disharmonic -AT-ti, a:t, as do even later monuments, such as Copan Altar G2:A4, or 22A Stone:D2, dating 
to 9.18.5.0.0. The latest spellings at Copan favor the early, disharmonic spelling. We have no immediate ex- 
planation for this reversion, other than that it represents an attempt by scribes to recall prior conventions. 
Such conventionalization may signal the beginning of a process resulting in the archaic spellings of the co- 
dices (e.g, mu-ti, mu:f), written at a time when the long vowels had probably been lost. 

11 These data come from the following sources: Cunén Quiché, Robertson and Canto 1992; Quiché 
(colonial), Martínez n.d.; Mam, Robertson, field notes; Tzotzil, Robertson, field notes; Mochó, Kaufman 
1967; Colonial Yucatec, Michelon 1976. 
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Futur.days: two three four five six seven 


Cunén: 

Martínez: cab-ih ox-ih coh-eh ob-ix vak-eh vukub-ix 
Mam: kaa’-jo oš-j koj 

Tzendal: 

Tzotzil: Ca'-eh os-eh” Con-eh vak-eh 

Mochó: ka’b’-i:h 


In Common Mayan, *numeral + e:j suffix referred to future time; with the 
added completive suffix *-e:r, it referred to past time. It was not suffixed to 
verbs in Common Mayan. Nonetheless, Greater Tzeltalan innovated by moving 
*-e:y < *e:r to verbs, a shift demonstrated by the fact that its reflex served as a 
verbal suffix not only in Cholan (-i:y in the script and elsewhere), but also in 
Tzeltalan (-ey), as seen in the Ara grammar of Tzendal (Gates Collection 65:2): 
x-paz-on-ey, ‘yo hacía,” contrasting with x-paz-on, ‘yo me hago’; or x-paz-at-ey, 
‘tu hacías,” versus x-paz-at, ‘tu te haces.’ These verbs are clearly used as anti- 
passives: the appearance of the absolutive on the verb and the translation *yo me 
hago' indicates as much. The Ara grammar characterizes the incompletive 
x- prefix, cognate with Quichean *ka- (Robertson 1992:129-130, 186), as the 
«IMPERFECTO,» which has the effect of thrusting on-going action back in time, 
just as the suffixing of Common Mayan *-e:r reflected the same when attached 
to numbers. Choltí also has a form on-i that is cognate with Cunén j-e:r. Both 
derive from Common Mayan *on-e:r, ‘long ago” ?. Thus, the proposed deriva- 
tion is: Common Mayan *-e:r > Greater Tzeltalan *-e:y > Cholan *-i:y -that is, 
precisely the form spelled by disharmony in Classic Maya texts. 


CONCLUSION 


In this paper we have proposed a solution to a problem left unanswered by 
Knorosov in his formulation of phoneticism in Maya script. Synharmony repre- 
sents an unmarked convention for rendering simple vowels, disharmony a marked 
feature that records complex vowels. Violations of such conventions in the Late to 
Terminal Classic periods probably reflect the beginnings of vowel reduction in the 
late first millennium A.D., especially in the eastern and southeastern portions of 
the Maya Lowlands. If our case for disharmony is persuasive, then current ideas 
about the Classic vowel system must be radically altered to include a ten-vowel 
pattern. The prediction of Classic Mayan -i:y as the completive suffix, with in- 
dependent confirmation by disarmonic spelling, lends considerable support to our 
hypothesis. 


12 The Common Mayan * goes to j in Mamean-Quichean and n in the majority of other Mayan lan- 
guages, while the initial o is syncopated in Cunén Quiché. 
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In this and other features, such as the nominal absolutizer -aj (Houston, Ro- 
bertson, and Stuart, in preparation), Southern Classic Mayan retains an archaicism 
or conservatism that begs explanation. Our present perspective is that the lan- 
guage of the script is essentially a sacred, prestigious writing, as much an index of 
elite status and esoteric training as any other feature employed for this purpose by 
the Classic Maya. Local vernaculars, sometimes of far distant languages, such as 
Yucatec Maya, percolated upwards to express themselves in this script, either th- 
rough regionally distinct phrasings or through lexical items. It is probably signi- 
ficant that the places where sound changes register in script, in a wide arc em- 
bracing the southern and eastern area of Classic writing, is the area where the 
likely descendants of Southern Classic Mayan, Choltí and Chortí, survived into 
the historical period and beyond. By the Terminal Classic and Postclassic periods 
orthographic conventionalization reflected forms unlikely to have been spoken 
(and perhaps only dimly understood phonically) by scribes responsible for late 
glyphic texts. This essay has also made a broader methodological assertion: that 
Classic script cannot be studied, or understood, without the perspective of histo- 
rical linguistics, which situates a dead language, the glory of an equally glorious 
civilization, within the lush branches of the Mayan linguistic tree. 
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P - DIALNET: Capstones 2, pp 1 - 26 


TEXTOS AUGURALES EN LAS TAPAS DE BOVEDA 
CLASICAS DE YUCATAN 


José Miguel GARCÍA CAMPILLO 
Universidad de Alcalá 


Es bien conocida la gran importancia que tuvo la actividad de pronosticar en 
el seno de la cultura maya de las Tierras Bajas del Norte durante la época del 
Postclásico Tardío y el inicio del período Colonial. De ello dan testimonio los nu- 
merosos datos referidos a las diversas modalidades de pronósticos que se en- 
cuentran en la documentación escrita de antes y después del Contacto, tanto en 
forma de textos alfabéticos en lengua yucateca como en los textos jeroglíficos de 
los cuatro códices conocidos !. 

Es evidente, además, que las diferentes clases de profecías y augurios pre- 
sentes en la documentación colonial tienen claros antecedentes en los asuntos re- 
gistrados en los códices postclásicos, los cuales —ocioso es decirlo— estaban to- 
davía en uso en el momento del Contacto. En ambos tipos de fuentes encontramos 
profecías de katún, pronósticos para los años de 365 días según el sistema de Año 
Portador, pronósticos para los años de 360 días, y augurios para los días del 
Tzolkín. A este grupo de asertos comunes hay que añadir los asociados a las po- 
siciones del planeta Venus —en el Códice de Dresde, no presentes en los escritos 
alfabéticos— y las profecías que Roys (1967: Appendix D) denominó como re- 
feridas al «retorno de Kukulcán», las cuales no se asocian a fecha o período 


! La cuestión del idioma o idiomas concretos empleados en la redacción de los códices jeroglíficos 
conservados continúa abierta. Aunque la visión tradicional ha hecho proceder a los tres códices principales 
—Dresde, París y Madrid— de la zona de actual habla yucateca y, de paso, los ha caracterizado como do- 
cumentos pertenecientes al ámbito cultural y lingüístico yucateco, existen suficientes indicios —procedentes 
del puro análisis epigráfico y lingüístico de sus textos— que hacen suponer que extensas partes de los Có- 
dices de Dresde y Madrid emplean elementos lingüísticos cholanos (cf. Wald 1994; Lacadena 1996), al lado 
de otras características yucatecanas. Naturalmente, la indefinición idiomática no invalida la tesis, muy pro- 
bable, de un origen norteiio para los tres códices mencionados y una esfera cultural yucatecana, así como 
tampoco afecta al establecimiento de vínculos formales entre sus contenidos de tipo profético y los asuntos 
similares recogidos en los escritos alfabéticos coloniales de Yucatán. 
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concreto alguno y cuya presencia no ha sido detectada —por el momento— en los 
textos jeroglíficos. 

Sorprende, sin embargo, que un tema tan profuso y bien documentado en tor- 
no a la época del Contacto carezca por completo de antecedentes en los extensos 
registros jeroglíficos del período Clásico. Efectivamente, salvo alguna excep- 
ción todavía dudosa y aislada ?, ninguna inscripción clásica ha sido interpretada 
como referida a asuntos de pronosticación en alguna de sus modalidades. El hecho 
no ha llamado excesivamente la atención entre los especialistas, quizá porque se 
asumió desde hace ya tiempo que la clase de soporte determinaba en cierta me- 
dida los asuntos tratados; así —en líneas generales— las inscripciones monu- 
mentales (clásicas) presentan contenidos políticos e históricos, mientras que los li- 
bros jeroglíficos (postclásicos) son manuales de adivinación. 

Sin embargo, mientras que puede asegurarse que los códices que han sobre- 
vivido constituyen ciertamente tratados sobre las diferentes formas de pronosti- 
cación, restan aún numerosos textos monumentales clásicos cuyos contenidos no 
han podido ser interpretados todavía con mínimas garantías y, por tanto, no es 
descartable que podamos encontrar en ellos referencias claras a los augurios y 
profecías típicos de épocas posteriores. Hay que tener en cuenta que esta temáti- 
ca resulta en sí misma sumamente oscura y compleja en sus referentes lingüísti- 
cos, y no es fácil, por lo tanto, determinar con la deseable exactitud, no ya el sig- 
nificado apropiado de un aserto o vaticinio, sino que incluso puede ser a veces 
imposible advertir la naturaleza de un texto de esta clase. 


EXPRESIONES GLIFICAS DE AUGURIO EN LOS CODICES 
Y EN LAS TAPAS DE BOVEDA CLASICAS 


Al margen de las dificultades de exégesis —las cuales se hacen evidentes in- 
cluso en las enrevesadas y cambiantes traducciones a las lenguas europeas de las 
profecías y vaticinios contenidos en los escritos alfabéticos coloniales— la in- 
vestigación epigráfica ha podido aislar una serie de expresiones glíficas, emplea- 
das profusamente en los textos de los códices postclásicos, las cuales hacen refe- 
rencia a los diversos augurios y consecuencias motivados por acciones y 
personajes sobrenaturales y asociados a fechas calendáricas. 

Algunas de estas expresiones son fonéticamente transparentes y proporcionan 
traducciones adecuadas: yu-tsi-li, yuzsil, «bueno» (Stuart 1987: 16) (Fig. la); 
ma-tsi-li, ma <u>tsil, «no bueno» (Fig. 1b); OX-WIL, ox wi'il, «abundante ali- 


2 Love (1994: 36-38) recoge la posibilidad de que la secuencia de años de 360 días registrada en la Es- 
tela J de Copán se asocie a una serie de augurios. Por el momento, los glifos no calendáricos que acompa- 
fian tal secuencia no han sido convenientemente interpretados, por lo que no puede asegurarse que estemos 
ante un texto de contenido profético o augural. 
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Fic. 1.—Expresiones glíficas de augurio en los códices postclásicos: a) yutsil (Dresde, pg. 14); b) ma 
<u>tsil (Dresde, pg. 7); c) ox wi'il (Dresde, pg. 12); d) k’aa wah ha’ (Dresde, pg. 27); (dibujos del autor 
según Villacorta y Villacorta 1977). 


mento» (Lacadena 1994)? (Fig. 1c); k'a-WAH-HA, k'aa wah ha”, «de sobra co- 
mida (y) agua» (Fig. 1d) 4. 


3 La traducción de esta expresión se presta a diversas opciones, tal y como indica Lacadena (1994: 63- 
64), debido a la polisemia del vocablo ox; así, ox wi'il, «abundante alimento», o bien «alimento de (árbol) 
ramón», siendo esta última frase la que sirve en el idioma yucateco colonial para aludir a tiempos de pe- 
nuria, en los que no se encuentra otro sustento que los frutos de dicho árbol. Si bien hay que tomar en con- 
sideración ambas alternativas, nosotros optaremos en el desarrollo de nuestro trabajo por la primera tra- 
ducción, que es la que nos resulta más coherente para nuestra argumentación. 

4 El establecimiento del valor del suprafijo presente en esta combinación glífica (signo T-128 en el ca- 
tálogo de Thompson) ha ocasionado mucha controversia en los últimos años (cf. MacLeod 1991a, 1991b, 
1995). Actualmente, la mayoría de los epigrafistas consideran un valor silábico k'a o logográfico K’AH 
como el más probable para T-128 y para algunos otros signos que se encuentran en (¿libre?) sustitución con 
él. Hay, sin embargo, varios especialistas que desconfían de esta atribución y contemplan la posibilidad de 
un valor logográfico aún desconocido para T-128 (S. Houston, comunicación personal, 1996). Nosotros sí 
creemos que el signo en cuestión representa una sílaba de tipo CV, con valor k'a debido a su presencia 
como complemento fonético inicial en logogramas como K'AWIL (MacLeod 1995), y también como com- 
plemento fonético final en K’AK’ o K'UK (cf. para este último caso, Toniná, M-111, bloque T, donde 
puede leerse K’INICH-K’UK’-k’a, k’inich k’uk’). En nuestra opinión, el valor de la vocal implicada vie- 
ne avalado precisamente por la lectura y traducción de la expresión de augurio que estamos comentando. 
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Precisamente, la identificación de las dos últimas expresiones en diversos 
soportes escriturarios monumentales pertenecientes al período Clásico Tardío y 
Terminal de Yucatán, es la que nos permite fundamentar y evaluar la presencia de 
contenidos adivinatorios y proféticos en fuentes escritas de épocas anteriores al 
Postclásico. 

La mayor parte de los textos clásicos que presentan expresiones de augurio 
fueron pintados sobre un tipo de soporte concreto, las llamadas «tapas de bóve- 
da». Estos elementos arquitectónicos, como su nombre indica, constituyen las pie- 
zas que permiten cerrar las falsas bóvedas de las habitaciones de los edificios ma- 
yas clásicos de tipo «palacio». Son piezas monolíticas, cuya superficie vista 
—que mira hacia el suelo desde lo alto de la bóveda— es tratada con una capa de 
estuco y decorada con inscripciones y/o iconografía pintadas; se conocen también 
algunos escasos ejemplos de tapas de bóveda con decoración esculpida, los cua- 
les nunca incluyen inscripciones. 

El número total de tapas de bóveda decoradas de las que tenemos noticia no 
rebasa —hasta donde nosotros sabemos— las 130, aunque es indudable que debió 
haber una cantidad muchísimo mayor ?. 

La distribución de las tapas de bóveda decoradas se restringe a los palacios de 
la región Puuc-Chenes, existiendo algunos pocos ejemplos en la región de Río 
Bec (Chicanná), así como también una nutrida colección en la ciudad de Chichén 
Itzá. Aunque se conocen muy pocos ejemplos datables epigráficamente 5, el esti- 
lo arquitectónico de los edificios en donde se han hallado, unido a las menciona- 
das referencias calendáricas, permiten suponer que la moda de la decoración de ta- 
pas de bóveda floreció entre los siglos vm-x d.C., es decir, durante el Clásico 
Tardío y el Terminal. 

Las características de esta clase de soporte escriturario hacen que en la ma- 
yoría de las ocasiones sus textos e iconografía sean extremadamente difíciles de 
registrar e interpretar debido al extremo deterioro con el que han llegado hasta no- 
sotros. No obstante, es fácil advertir que el estilo de composición y la temática 


5 La única catalogación existente de tapas de bóveda decoradas es la de Mayer (1983), quien ya en- 
tonces presentaba datos de 103 ejemplos. El número no parece haberse incrementado sustancialmente en los 
últimos años. 

6 Las únicas fechas fiables se encuentran en los siguientes ejemplos: Tapa de Bóveda 1 de Chuncanob: 
[12 Muluc] 11 Yaxkin, 16 Tun 3 Ahau (=10.1.15.12.9, 19-MAY-865 d.C.) (Riese 1993); Tapa de Bóveda 
1 de Uxmal: 5 Imix 17 Kankin, 18 Tun 12 Ahau (=10.3.17.12.1, 4-OCT-906 d.C.) (Thompson 1973); Tapa 
de Bóveda 2 de Uxmal: 4 Eb 5 Ceh (=10.3.18.9.12, 11-AGO-907 d.C.) (Thompson 1973); Tapa de Bóve- 
da sin procedencia conocida, Colección del University Museum, Philadelphia: 9 Muluc 11 Uo, 9/10 Tun 2 
Ahau (=9.15.9,12.9, 7-MAR-741 d.C.) (Grube 1994: Appendix A). Pueden sugerirse dataciones tentativas 
para los siguientes monumentos con notaciones de Rueda Calendárica: Tapa de Bóveda 1 de Chichén Itzá: 
6 Cimi 9 Xul (quizá 10.7.5.2.6, 31-MAR-973 d.C.) (García Campillo 1995: 57-58); Tapa de Bóveda 2 de 
Chichén Itzá: 10 ?? 12 ??, 1 Ahau (quizá 10.2.0.0.0-10.3.0.0.0, 869-889 d.C.) (García Campillo 1995: 
56-57). 
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iconográfica de casi todas las tapas de bóveda son sumamente homogéneos, con 
algunas variaciones muy poco significativas. 

Su formato típico consiste en un registro iconográfico central que ocupa un es- 
pacio cuadrangular vertical (Fig. 2b). Si aparecen textos glíficos, se suelen dis- 
poner en dos franjas horizontales, delimitando por arriba y por abajo a la escena 
(Fig. 2a), si bien hay varios casos en los que el texto recorre todo el perímetro de 
la composición (Fig. 2c). Hay también algunos ejemplos que presentan textos en 
el interior del registro (Fig. 2d). 
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Fic. 2.—Diferentes formatos de tapas de bóveda: a) Xnucbec, Tapa de Bóveda 1 (tomado de Mayer 

1983: fig. 50); b) Dzibilnocac, Tapa de Bóveda 2 (tomado de Mayer 1983: fig. 17); c) Kiwic, Tapa de Bó- 

veda | (tomado de Mayer 1983: fig. 23); d) Colección del University Museum, Philadelphia, Tapa de 
Bóveda sin procedencia conocida (tomado de Mayer 1983: fig. 58). 
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En lo que respecta a la temática iconográfica, ésta resulta prácticamente in- 
variable. En todos aquellos casos en los que el estado de conservación nos permite 
discernir con cierta claridad las escenas, el motivo de la representación es el 
Dios K de Schellhas, denominado k'awil en los textos clásicos y postclásicos 
(Stuart 1987: 15). Aparece en diversas actitudes: sentado, bailando o acompaña- 
do por un enano o jorobado (Fig. 2). Las únicas excepciones tienen lugar en la 
Tapa de Bóveda 2 de Chicanná, donde el personaje representado parece tratarse 
del Dios E de Schellhas, conocido como «dios del maíz» y denominado nal en los 
textos glíficos; igualmente, en la Tapa de Bóveda 1 de Chichén Itzá se represen- 
tó un personaje que podría tener algunas de las características del dios K'awil, 
pero que introduce otros atributos (vid. infra, y Figura 7a). 

En cuanto a los textos, la diversidad es mayor, pero un rápido examen no deja 
lugar a dudas de que nos encontramos —en la mayoría de los ejemplos aprove- 
chables— con asuntos augurales, del mismo tipo de los que aparecen en los al- 
manaques adivinatorios de los códices postclásicos (Fig. 3). 

La identificación individual de las expresiones de augurio comunes en los tex- 
tos postclásicos no ofrece problemas en los registros de las tapas de bóveda. Las 
expresiones más usuales son las referidas al sustento: k’aa wah k'aa ha’, «de so- 
bra comida, de sobra agua» (Fig. 4a) y ox wi'il, «abundante alimento» (Fig. 4b). 

Abunda también un conjunto glífico cuya lectura e interpretación son aún con- 
flictivas en el contexto de los asuntos de pronosticación pero que tiene una gran 
relevancia en este ámbito, debido a sus frecuentísimas apariciones: presenta un 
signo principal «cara de Ahau», subfijado siempre por un elemento (T-24) cuya 
lectura es li; tal conjunto puede ir precedido por un pronombre ergativo/posesivo 
de 3.* persona u (Fig. 4c) o bien por el mismo T-24 (Fig. 4d-e), aunque se desco- 
noce si en este último caso su valor continúa siendo fonético li. Lo cierto es que 
en otros contextos, en las inscripciones clásicas, la combinación «cara de Ahau» 
con las sílabas li, ki o na proporciona lecturas bastante fiables: nich<i>l, nik, 
nich<a>n, términos todos que designan el nombre genérico «flor» en varios 
idiomas de Tierras Bajas, así como también el concepto «hijo/a de varón» en los 
actuales idiomas tzeltalanos (Grube s.f.). El sustantivo nik-te (yuc. «flor») es 
profusamente utilizado en textos proféticos de la Colonia”, si bien su significado 
último es incierto ya que goza de amplias connotaciones metafóricas («vicio 
carnal, deshonestidad, lujuria»). La raíz nik- interviene, además, en otros vocablos 
yucatecos: «montón; detenerse, pararse, agotarse; animar con gritos; dormitar» 
(cf. Barrera Vásquez 1980: 569-570). En suma, tanto la lectura como el signifi- 
cado que este conjunto glífico pueda tener en la clase de textos que estamos dis- 
cutiendo, son todavía imprecisos. 


? Cf. Chilam Balam de Chumayel (Roys 1967: 104-105, y en diversas profecías de katún en el capítulo 
XXID. 
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Fic. 3.—Textos de augurio en las tapas de bóveda comparados con una cláusula similar del Códice de Dres- 

de: a) Sacnicté, Tapa de Bóveda 2, registro glífico inferior (dibujo no publicado de N. Grube, cortesía de 

K. Mayer); b) Dzibilnocac, Tapa de Bóveda 3, registros glíficos (dibujo del autor según fotografía en 

Carrasco 1987: fig. 1); c) Hobomó, Tapa de Bóveda 1, registro glífico inferior (dibujo del autor según 

fotografía en Mayer 1987: fig. 1); d) Códice de Dresde, pg. 5c (detalle) (tomado de Villacorta y Villa- 
corta 1977). 


LOS TEXTOS AUGURALES SOBRE TAPAS DE BOVEDA 
CLASICAS: ESTRUCTURA SINTACTICA, ESTILO 
Y ASOCIACIONES CALENDARICAS 


Es a partir de aquí donde tropezamos con las mayores dificultades, ya que 
aunque hemos podido aislar unidades glíficas discretas y coherentes, la tarea de 
coordinar dichas unidades a nivel de texto dentro del reducido conjunto de ejem- 
plos aprovechables en las tapas de bóveda no ofrece resultados claros en su sin- 
taxis ni en su interpretación. 
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FIG, 4.—Expresiones glíficas de augurio en los textos de tapas de bóveda y en códices: a) k'aa wah k'aa ha’ 
(Sacnicté, Tapa de Bóveda 2, registro glífico inferior, bloques 3? y 4*; dibujo del autor según dibujo no pu- 
blicado de N. Grube); b) ox wi'il (Dzibilnocac, Tapa de Bóveda 3, registro glífico inferior, 4.° bloque; di- 
bujo del autor según fotografía en Carrasco 1987: fig. 1); c) Combinación «Cara de Ahau» (Dzibilnocac, 
Tapa de Bóveda 3, registro glífico superior, 2.? bloque; dibujo del autor según fotografía en Carrasco 1987: 
fig. 1); d) Combinación «Cara de Ahau» (Hobomó, Tapa de Bóveda 1, registro glífico inferior, primer blo- 
que; dibujo del autor según fotografía en Mayer 1987: fig. 1); e) Combinación «Cara de Ahau» (Códice de 
Dresde, pg. 8; dibujo del autor según Villacorta y Villacorta 1977). 


No parece existir una fórmula estándar —como en los textos sobre cerámica— 
que nos permita establecer elementos comunes y variaciones. En la mayoría de los 
casos resulta imposible determinar dónde comienza una unidad de significado, e 
incluso en muchas ocasiones ignoramos si los dos registros glíficos —superior e 
inferior— se relacionan de algún modo. 

Hay algún ejemplo que permite establecer con cierta claridad la estructura de 
sus unidades semánticas. En la Tapa de Bóveda 1 de Uxmal (Fig. 5) el texto pue- 
de apreciarse en su totalidad, y la transcripción más probable es la siguiente: 5 
imix 17 uniw ...hal u win k'awil 18 tun 12 ahaw ...hal k'aa wah k'aa ha', «5 Imix 
17 Kankin: [acción verbal] la imagen de K'awil, «en el» 18? año «del katún> 12 
Ahau; [acción verbal] de sobra agua, de sobra comida» ?. Como puede verse, los 


$ Se ha sugerido recientemente (Stuart 1996: 253) que el signo que precede aquí a la construcción k'a- 
wil —el denominado glifo de «espejo»— podría relacionarse con ciertas combinaciones fonéticas cuya lec- 
tura es winba, yuc. «efigie, imagen, figura». Aunque esta identidad debe considerarse todavía como pro- 
visional, el contexto temático en este caso es suficientemente adecuado como para transcribir el signo de 
«espejo» como win, una forma abreviada o modificada de la lectura aludida. Véase también Boot (1997) 
para un análisis más específico en torno a esta problemática. 
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Fic. 5.—Uxmal, Tapa de Bóveda 1 (tomado de Graham y von Euw 1992). 


problemas de lectura y traducción son importantes, y ánicamente cabe conjeturar 
que una determinada acción verbal realizada por o para la «imagen» del dios K'a- 
wil trae aparejada la misma acción con el resultado de «comida y agua de sobra» 
(k'aa wah k'aa ha’). 

No obstante, en la mayoría de los casos la información se presenta sin propo- 
siciones verbales, como en la Tapa de Bóveda del Museo de Philadelphia (Fig. 
2d). Aquí, el texto principal parece tener un orden de lectura A1-A5, B1, C1; nó- 
tese, además, que en la columna Al-AS, los signos están escritos al revés; la 
transliteración y transcripción que proponemos son las siguientes: 9-MULUK / 
K'IN-ni / 11-K”AT-IK? / k'a-wa / ha / 9- TUN / 2-AHAW; 9 muluk k'in 11 ik'at 
k'aa wah 9 tun 2 ahaw. En este caso puede intentarse una traducción bastante co- 
herente: «9 Muluc, (tal es el) día (que cae en) 11 Uo: comida de sobra; (en el) 9? 
año (del katún) 2 Ahau». De nuevo nos encontramos con que la información ca- 
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lendárica se registra de forma discontinua (si es que el orden de lectura propues- 
to es correcto). La importancia de este ejemplo radica en que nos muestra cómo 
basta con asociar un pronóstico o augurio a una fecha concreta, que suele ser de 
rueda calendárica, sin que se precise un argumento verbal. 

Otros dos casos en los que se puede apreciar con claridad el esquema FECHA 
+ PRONOSTICO se transcriben a continuación. En la Tapa de Bóveda 2 de Sac- 
nicté (Fig. 3a), los tres primeros bloques del registro inferior pueden transcribirse 
como: 1 ahaw k'aa wah k'aa ha', «1 Ahau: de sobra comida, de sobra agua»; el 
resto del texto nos resulta incomprensible. De igual manera, los tres primeros blo- 
ques del registro superior de la Tapa de Bóveda 2 de Uxmal (Fig. 6): 4 eb 5 
chak..m k'aa ha”; «4 Eb 5 Ceh: de sobra agua». 

Sin embargo, son muchos los casos en los que en el texto no aparecen refe- 
rencias calendáricas ni tampoco —aparentemente— expresiones verbales. Esto 
nos sitúa ante la alternativa de considerar dichos ejemplos como proposiciones de 
carácter única y enteramente profético, donde el argumento verbal e incluso el pe- 
ríodo o momento calendárico para el que se asocia el pronóstico son conocidos y 
están implícitos. En la Tapa de Bóveda 3 de Dzibilnocac (Fig. 3b), puede ensa- 
yarse una transcripción de su registro superior: [ox] wi'il u nikil/nichil wah ha”. 
Las traducciones dependen de la puntuación que creamos más conveniente; he 
aquí dos alternativas: «abundante alimento; la flor de la comida, <la flor del> 
agua»; o bien «abundante alimento es su flor; comida (y) agua». En el registro in- 
ferior de esta misma bóveda no puede descartarse que el texto se iniciara con una 
referencia calendárica o una expresión verbal; por desgracia, el segundo y tercer 
bloques son de difícil interpretación, aunque los dos últimos bloques parecen 
constituir una reiteración de la información del registro superior: ox wi'il u 
nik<il>/nich<il>, «abundante alimento es su flor»; esta última información ava- 
laría la segunda alternativa de traducción del texto superior. 

El ejemplo muestra las dificultades de exégesis de esta clase de literatura, al 
margen de la significación —muy probablemente metafórica o secundaria— del 
término nikil / nichil, «flor». Como anunciábamos más arriba, tales dificultades no 
están ausentes en la interpretación de los escritos alfabéticos coloniales. En el Chi- 
lam Balam de Chumayel, uno de los signos que conforman la profecía del Katún 
7 Ahau, el cual presenta cierta semejanza formal con el ejemplo epigráfico que 
acabamos de comentar, es traducido y puntuado por Roys (1967: 55, 151) de la si- 
guiente manera: 


Nicte wah, nicte haa yaal <katun> 
«The Plumeria is its bread, the Plumeria is its water, the burden <of the 
katun»». 


Por el contrario, Médiz Bolio (en de la Garza 1980: 275), con una puntuación 
radicalmente distinta, traduce el mismo pasaje así: 
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FIG. 6.—Uxmal, Tapa de Bóveda 2 (tomado de Graham y von Euw 1992). 


«...que cortan] la flor del pan y la flor del agua. Le duele [que empiece...». 


De lo que no cabe duda es de que la temática general y el discurso de la ma- 
yoría de las inscripciones sobre las tapas de bóveda clásicas las aproximan más a 
la literatura de tipo profético y augural de los escritos alfabéticos coloniales y de 
los códices postclásicos que a ningún otro tipo de texto del período Clásico. 

Esto se aprecia especialmente en la utilización del frecuentísimo recurso po- 
ético de los «versos paralelos». Edmonson y Bricker (1985: 59) denominan dicha 
característica «couplet parallelism» y la definen así: 


«The principle of this form is entirely semantic. Any two sequential lines 
should repeat the same idea in synonyms or antonyms. The more tightly they do 
so, the more formal the style. Sometimes the parallelism is syntactical, and occa- 
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sionally therefore the same suffixes may terminate the lines, resulting in actual 
sound correspondence or identity, but that does not appear to be required or 
even necessarily desirable. It is the matching of meanings that matters». 


La utilización de versos paralelos es prácticamente continua en la construcción 
de textos con estilo formal, tanto en la literatura como en la producción oral de los 
pueblos de lengua maya. La mayoría de los capítulos de los «Libros de Chilam 
Balam», así como el «Ritual de los Bacabes» en su totalidad, basan la estructura 
de sus textos en este recurso ?. 

En los ejemplos sobre tapas de bóveda podemos constatar también el empleo 
de versos paralelos. El caso más claro es el encarnado en la expresión glífica que 
hace referencia al augurio de «agua y comida», el cual hemos visto registrado en 
varias tapas de bóveda y en los códices postclásicos: 


k'aa wah 

k'aa ha' 

«de sobra comida, 
de sobra agua». 


La utilización de los vocablos wah y ha' (este áltimo en su alomorfo poseído 
yaal) en versos paralelos es también enormemente productiva en pasajes proféti- 
cos de los libros de Chilam Balam. He aquí algunos ejemplos del Chilam Balam 
de Chumayel, en las versiones de Roys y de Médiz Bolio: 


1) oxuuah ox yaal 
«The ramon fruit is their bread, the ramon fruit is their drink» 
(Roys 1967: 32, 103); 
«el de tres panes, el de tres aguas» (Médiz Bolio, en de la Garza 1980: 244). 


2) cupuuah cup yaal 
«The jícama cimarrona is their bread, the jicama cimarrona is their drink» 
(Roys 1967: 32, 103); 
«Estrecho será su don de vida, y mísero su jugo» (Médiz Bolio, en de la 
Garza 1980: 244). 


3) Yokol yaal; yokol uaah 
«There is mourning for water; there is mourning for bread» 
(Roys 1967: 47, 133); 
«bajo sus lluvias, sobre su maíz» (Médiz Bolio, en de la Garza 1980: 263). 


? Véase Hanks (1989: 92) para otras referencias y un breve resumen de los numerosos ámbitos en que 
se registra dicha utilización. Tan importante resulta esta figura que Arzápalo (1987: 11-16) ni siquiera la 
menciona en el estudio introductorio a su edición del «Ritual de los Bacabes», pasando directamente a dis- 
cutir en profundidad figuras y recursos poéticos más concretos, empleados en esta obra. 
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4) Tancochhom u uah; tancochhom yaal 
«For half <the katun> there will be bread; for half <the katun> there 
will be water» (Roys 1967: 58, 162); 
«Ni poco ni mucho será su pan, mi poca ni mucha será su agua» (Médiz 
Bolio, en de la Garza 1980: 283). 


Otro ejemplo claro de versos paralelos en los textos sobre tapas de bóveda clá- 
sicas aparece en la inscripción ya comentada sobre la Tapa de Bóveda 1 de Uxmal 
(Fig. 5), en donde el estilo de la totalidad del texto no calendárico se conforma a 
este modelo. En efecto, si eliminamos las referencias calendáricas, obtenemos: 


..hal u win K awil 

...hal k'aa wah k'aa ha’ 

«[acción verbal] la imagen de K’awil, [acción verbal] de sobra comida, de so- 
bra agua». 


Podríamos considerar también la existencia de versos paralelos —o de una 
modalidad especial de este recurso— en el texto de la Tapa de Bóveda 3 de 
Dzibilnocac (Fig. 3b), en donde la repetición de la unidad elegida se realiza al fi- 
nal del segundo verso y no a su inicio: 


[ox] wi il u nikil wah ha’ 

QI ox wi'il u nik<il> 

«abundante alimento es su flor: comida (y) agua; 
........ abundante alimento es su flor». 


Otra cuestión a la que es preciso referirnos en este estudio es la de qué clase 
concreta de augurios son los expresados en las tapas de bóveda. Los indicios dis- 
ponibles permiten asegurar que estos vaticinios se asocian a una fecha de Rueda 
Calendárica en las Tapas de Bóveda 1 y 2 de Uxmal, y en la Tapa de Bóveda de 
la colección de Philadelphia. Ello nos lleva a comparar estos pronósticos con los 
almanaques adivinatorios de los códices postclásicos o con las relaciones de pro- 
nósticos diarios desarrolladas en los Chilam Balam de Tizimín, Maní y Kaua. 

Sin embargo, aparte de las coincidencias individuales ya señaladas con los gli- 
fos de augurio en los códices, no hemos encontrado otras similitudes entre los 
contenidos de las tapas de bóveda y los pronósticos diarios de los Chilames. Por 
el contrario, hemos visto que el estilo de las predicciones se asemeja más a varios 
pasajes proféticos de los textos coloniales, en concreto a las profecías de katún del 
Chilam Balam de Chumayel. 

No obstante, la evidencia epigráfica disponible conduce a considerar los au- 
gurios clásicos como vaticinios asociados a fechas diarias y no a otros períodos de 
tiempo más amplios. Hay algún caso en el que esto podría ser diferente, como en 
el registro inferior de la Tapa de Bóveda 2 de Sacnicté (Fig. 3a), en donde veía- 
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mos que los tres primeros bloques pueden traducirse como: «1 Ahau: de sobra co- 
mida, de sobra agua», lo cual induce a pensar que se trata del katún 1 Ahau para 
el que se establece el aserto. Por el momento, constituye un ejemplo aislado, en 
espera de confirmación. 

Es posible también que puedan encontrarse otro tipo de vaticinios, como en la 
Tapa de Bóveda 1 de Chichén Itzá (Fig. 7a). Este podría constituir un ejemplo de 
pronóstico asociado a una posición del planeta Venus, al modo de los cálculos y 
augurios registrados en las páginas 46-50 del Códice de Dresde. Aquí, el registro 
superior se abre con lo que podría tratarse de una expresión verbal de tipo posi- 
cional, muy empleada en textos de almanaques adivinatorios de los códices y cuya 
lectura —si bien aún no hay completas garantías— podría hacer referencia a la 
raíz verbal defectiva an o yan, «estar, existir, tener». El segundo bloque lo cons- 
tituye el nombre de una conocida deidad personificadora del planeta Venus: 
Lahun Chaan, presente en el Códice de Dresde (pg. 47, Fig. 7b) y en el Chilam 
Balam de Chumayel (Roys 1967: 101, nota 2), y que muy probablemente ha 
sido representada iconográficamente en esta tapa de bóveda. Sigue una fecha de 
Rueda Calendárica que nosotros hemos reconstruido como 6 Kan 9 Xul (García 
Campillo 1995: 57-58) y cuya posición de Cuenta Larga más adecuada es, en 
nuestra Opinión, la de 10.7.5.2.6 (31 de marzo de 973 d.C.), dado que en la co- 
rrelación 11.16.0.0.0 corresponde a la última aparición del planeta Venus como 
estrella de la tarde, justo antes de su desaparición en la conjunción inferior. 

Los últimos tres glifos del registro superior son de difícil interpretación, aun- 
que no puede descartarse que expresen algún tipo de augurio o consecuencia 
asociada a las circunstancias astronómicas referidas. En este sentido, merece la 
pena señalar la similitud del último bloque del registro inferior —prácticamente el 
único que puede identificarse con cierta seguridad — con el cuarto bloque de la 
sección de Venus de la página 47 del Códice de Dresde, la cual reproducimos en 
la Figura 7b. La lectura puede ser en ambos casos tsu</> ahaw, «señor perro», y 
haría referencia a la identificación de la entidad que recibe los dardos de la deidad 
flechadora que personifica a Venus, representada por un perro en la escena infe- 
rior de la mencionada sección del Códice de Dresde. 


INTERPRETACION E IMPLICACIONES DE LAS TAPAS 
DE BOVEDA: ¿TEXTOS PROFETICOS O PROPICIATORIOS? 


Una vez establecidos —en la medida de lo posible— el género y el estilo de la 
literatura desarrollada en los textos pintados sobre las tapas de bóveda, conviene 
preguntarse acerca de la funcionalidad y objetivos de estas manifestaciones en el 
seno de la cultura clásica del norte de Yucatán. 

En primer lugar hay que advertir que no todas las tapas de bóveda cuyos tex- 
tos son aprovechables tienen que ver con la literatura profética o augural. En- 
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Fic. 7.—a) Chichén Itzá, Tapa de Bóveda 1 (tomado de Mayer 1983: fig. 13); b) Códice de Dresde, pg. 47 
(detalle; tomado de Villacorta y Villacorta 1977). 


contramos textos —como en las Tapas de Bóveda 11 y 12 de Chichén Itzá— en 
los que hallamos ciertas combinaciones glíficas como y itah, que cabe traducir 
como «el compañero de, el aliado de». Ello nos lleva a pensar en que tales ejem- 
plos reflejan una temática más cercana a la desarrollada en otras clases de ins- 
cripciones monumentales, de carácter histórico y político. 

Dentro de esta problemática, un ejemplo difícil de evaluar es el de la Tapa de 
Bóveda 2 de Uxmal (Fig. 6). Si bien aquí el registro superior comienza por un cla- 
ro augurio asociado a una fecha de Rueda Calendárica, en el registro inferior apa- 
rece parte de la frase nominal que identifica al más célebre de los gobernantes de 
Uxmal en el Clásico Terminal: [Chan] Chak K'ak'nal Ahaw (García Campillo 
1995: 164-166). 


311 


En la Tapa de Bóveda 1 de Sacnicté (Fig. 8), aunque la iconografía es la acos- 
tumbrada, en el tercer bloque del registro inferior se puede leer claramente u ts’i- 
bal, «su escritura», mientras que el bloque final reza mak, «tapa, cierre», término 
éste que muy probablemente está haciendo referencia al propio soporte. Aunque 
es imposible restituir el contenido íntegro del texto, estos indicios apuntan a 
considerarlo más como una fórmula estandarizada de dedicación de monumentos 
con inscripción que como una información de tipo profético. 

A pesar de los ejemplos aducidos —y de muchos otros en los que el texto es 
ilegible o sus elementos permanecen indescifrados— parece bastante claro que la 
tapa de bóveda funciona como un soporte especializado —aunque no exclusivo— 
de los textos de pronosticación durante el Clásico Tardío y Terminal del norte de 
Yucatán. 

La no exclusividad podemos establecerla gracias a dos ejemplos de expresio- 
nes de augurio que aparecen en inscripciones monumentales esculpidas proce- 
dentes de la misma región y del mismo período. El primero se encuentra en la ins- 
cripción esculpida sobre el dintel y las jambas de un vano interior de una 
estructura tipo palacio en Sisilá, en la región del Puuc (Fig. 9) '”. El texto se inicia 


Fic. 8.—Sacnicté, Tapa de Bóveda 1 (tomado de Thompson 1973: fig. 1). 


10 Las reproducciones disponibles de esta inscripción no resultan muy precisas. Sin embargo, Ed- 
mundo López de la Rosa nos ha proporcionado gentilmente fotografías y bocetos que permiten realizar un 
análisis parcial de algunas de las partes del texto con suficientes garantías. 
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Fic. 9.—Sisilá, Vano glifico: a) Inscripción completa (tomado de Pollock 1980: fig. 813); b) 6° y 7° bloques 
de la jamba derecha (dibujo del autor según fotografías y bocetos proporcionados por Edmundo López 
de la Rosa). 


en el primer bloque del dintel y continúa por la jamba derecha, con una larga re- 
ferencia calendárica que proporciona la fecha 9 Etznab 10 Yaxkin, 9 Tun del ka- 
tún 13 Ahau (= 9.16.8.3.18, 10-JUN-759 d.C.). Tras la fecha aparece un bloque 
glífico imposible de descifrar y dos expresiones (Fig. 9b) cuya transliteración es 
k'a-WAH-hi-la / k'a-HA-hi-la, k’aa wahil k'aa haahil, el conocido verso para- 
lelo «de sobra comida, de sobra agua». Por desgracia, el resto del texto de la jam- 
ba derecha, así como gran parte del dela jamba izquierda, no pueden interpretar- 
se adecuadamente debido a los problemas de reproducción y lectura, si bien no es 
descartable que la inscripción entera se inscriba dentro del género profético. 

El segundo ejemplo aparece sobre un soporte no arquitectónico, una caracte- 
rística por el momento ünica dentro de la dinámica de los textos que estamos dis- 
cutiendo. En la cara izquierda de la Estela 6 de Muluchtzekel, también en la región 
Puuc, los dos únicos bloques que han sobrevivido (Fig. 10) expresan igualmente 
este mismo augurio: k'aa wah k'aa ha”. Aquí contamos todavía con menos indi- 


313 


Fic. 10.—Muluchtzekel, Estela 6, Lado izquierdo (tomado de un boceto no publicado de E. von Euw, 
cortesía de K. Mayer). 


cios para conocer el contexto en el que se inscribe el pronóstico y su asociación ca- 
lendárica, ya que los pocos glifos supervivientes en las otras dos caras esculpidas 
del monumento —el cual no presenta iconografía— resultan ilegibles. 

Es interesante advertir la identidad escrituraria entre las tapas de bóveda y el 
vano interior del edificio de Sisilá; en ambos casos, se eligen soportes cuya si- 
tuación no permite una contemplación pública de la inscripción; por ello, hay que 
considerar que en la funcionalidad de esta clase de textos debían estar ausentes la 
propaganda y la exhibición políticas, aunque, naturalmente, el ejemplo de Mu- 
luchtzekel, si bien por el momento resulta único, matiza enormemente esta con- 
sideración. 

En cualquier caso, la preferencia por la tapa de bóveda para registrar textos de 
tipo augural es estadísticamente abrumadora y, por ello, nuestros intentos de 
comprensión de la funcionalidad y los objetivos de esta clase de manifestaciones 
escritas deben necesariamente centrarse en la dinámica de producción de las tapas 
de bóveda decoradas. 
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Desgraciadamente, tal dinámica plantea numerosos interrogantes. Desde nues- 
tra propia lógica cultural, es cierto que si se desea expresar un vaticinio asociado 
a una determinada fecha o período (con una validez forzosamente perecedera), 
nada mejor que emplear un procedimiento relativamente rápido y poco costoso, 
como es la pintura, en comparación con las inscripciones esculpidas. Sin embar- 
go, las tapas de bóveda resultan un soporte poco accesible y dificultoso a la hora 
de su preparación y decoración, por no hablar de su posterior consulta y renova- 
ción. En este sentido, sería quizá más adecuado plasmar este tipo de textos sobre 
los paramentos inferiores de las habitaciones, en vez de hacerlo sobre la superfi- 
cie más difícil de alcanzar desde el suelo !!. 

Por otro lado, hemos visto que los augurios se asocian a una posición de 
Rueda Calendárica, de manera que —aparentemente— su validez como registro 
escrito es sumamente fugaz. 

En efecto, la operación de decorar la tapa de bóveda de una estancia con un 
asunto de pronosticación tendría más sentido si el vaticinio se refiriera a períodos 
de tiempo más largos, es decir, años de 360 ó 365 días, o bien katunes; de esta 
manera, se justificaría mejor la presencia y consulta de dicho texto durante cierto 
espacio de tiempo, hasta que hubiera de ser renovado por otro. De hecho, Mayer 
(1994) ha registrado la presencia de dos capas sucesivas de estuco decoradas so- 
bre dos tapas de bóveda en los cuartos 23 y 24 del Palacio de Santa Rosa Xtam- 
pak, lo que abonaría en principio la idea de que estos textos habían de renovarse 
en razón de los asuntos expresados y de su presumible finalidad. 

Aunque sólo documentada en Santa Rosa Xtampak, esta práctica de la rede- 
coración sucesiva de las tapas de bóveda debió darse en más ocasiones, si bien no- 
sotros no disponemos de datos acerca de otros ejemplos del período Clásico. 
Hay, sin embargo, indicios de que este tipo de procedimientos se siguió aplican- 
do durante el Postclásico en el norte de Yucatán. El caso más conocido es proba- 
blemente el de la cámara central de la Estructura 1-SUB de Dzibilchaltún, donde 
se pintaron hasta cinco medallones glíficos sucesivos sobre otras tantas capas de 
estuco en la cara frontal de un pequeño altar construido intrusivamente durante el 
Postclásico Tardío (Andrews IV y Andrews V 1980: 115-118). Tan sólo se pu- 
dieron documentar los medallones de los niveles 3 y 4 (Fig. 11). El contenido ca- 
lendárico de sus textos admite interpretaciones alternativas (cf. Eric Thompson, en 
Andrews IV y Andrews V 1980: 116-117; García y Lacadena 1992) y, por otra 
parte, no puede descartarse o a asegurarse la presencia de expresiones augurales 
en los pocos segmentos no calendáricos. 


!! Curiosamente, los ejemplos clásicos que se conocen en el Puuc de pintura mural sobre los para- 
mentos inferiores —más accesibles— de las habitaciones, presentan por lo general una temática por com- 
pleto alejada de los asuntos de pronosticación, y hacen énfasis en escenas narrativas de guerra y presenta- 
ción de tributos o regalos (Mulchic, Chacmultún, Dzulá). Quizá el único texto conocido de tipo augural 
pintado sobre un muro vertical durante el período Clásico sea el mural de Almuchil (Pollock 1980: 413, fig. 
689), en el que la expresión ox wi'il se asocia a una posible notación calendárica, de difícil interpretación. 
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Fic. 11.—Dzibilchaltún, Medallones glíficos pintados en el interior de la Estructura 1-SUB, Postclásico 
Tardío (tomados de Andrews IV y Andrews V 1980: figs. 130, 131). 


Un segundo ejemplo de redecoración de superficies arquitectónicas con textos 
pintados durante el Postclásico, procede de la Estructura C-I de Playa del Carmen, en 
la costa de Quintana Roo (Mayer 1978). Aquí se decoró la superficie frontal del din- 
tel de la habitación interior con dos capas de estuco sucesivas. En la capa más anti- 
gua figura un texto calendárico (Fig. 12), también sumamente ambiguo, el cual ha 
sido interpretado tentativamente por Helga-Maria Hartig (en Mayer 1985: 173) 
como «1 Ahau 8 Zac, final del 13 Tun del katún 3 Ahau = 11.7.14.0.0, 24-MAR- 
1376 d.C.». La capa más reciente, que tapó a la anterior, se desprendió en algün mo- 
mento después de 1973, aunque previamente pudieron documentarse los restos de al 
menos una expresión glífica, concretamente el signo T516c (Mayer 1978). Debido a 
que dicho signo conforma la parte principal de la expresión de augurio ox wi'il, 
«abundante alimento», podemos suponer que —muy probablemente— el texto más 
moderno de Playa del Carmen hacía referencia a temas de pronosticación. 

Al considerar estos dos últimos casos es inevitable traer a colación la que po- 
demos considerar la ánica evidencia etnohistórica que confirma esta clase de 
prácticas durante el Postclásico Tardío: la fiesta que Diego de Landa recogió con 
la denominación de ocna, una cita ya proverbial: 


«En cualquiera de los meses de Chen y Yax, y en el día que señalaba el sacerdote, 
hacían una fiesta que llamaban Ocná, que quiere decir renovación del templo; esta 
fiesta la hacían en honra de los chaces que tenían por dioses de los maizales, y en ella 
miraban los pronósticos de los bacabes, como más largo queda dicho y conforme al or- 
den puesto en su lugar. Dicha fiesta la hacían cada año y además de esto renovaban los 
ídolos de barro y sus braseros, que era costumbre tener cada ídolo un braserito en que le 
quemasen su incienso, y si era menester, hacían de nuevo la casa o la renovaban y po- 
nían en la pared la memoria de estas cosas con sus caracteres» (Landa 1982: 73). 


316 


Fic. 12. 


Aunque la fiesta que describe Landa parece tener unos objetivos y plazos muy 
concretos, es precisamente la actividad que describe en ultimo término —reno- 
vación de la casa y decoración de las paredes con escritura— la que cabe vincular 
con la producción periódica de registros escritos pintados sobre soportes arqui- 
tectónicos. El dato proporcionado por el obispo abre la posibilidad muy sólida de 
que esta clase de actividad escrituraria se verificase en otros rituales y celebra- 
ciones, entre los que podrían contarse aquellos que tenían como resultado la de- 
coración de las tapas de bóveda clásicas y los dos casos de pinturas glíficas post- 
clásicas que hemos señalado *?. 

En cualquier caso, en los textos del Clásico Tardío y Terminal, persiste la di- 
ficultad de valorar el hecho de que los augurios sean válidos únicamente para un 
sólo día, una circunstancia que llama aún más la atención en el caso del vano glí- 
fico de Sisilá, donde —a primera vista— parece que se esculpió una inscripción 
que ocupa las jambas y el dintel de una puerta sólo para indicar que en cierto día 
no faltaría el pan y el agua. 

Por otro lado, sorprende el marcado énfasis en los augurios que hacen refe- 
rencia a la subsistencia («abundante alimento», «comida de sobra», «agua de so- 
bra»), al margen de que se hayan expresado pronósticos de otra clase que aún no 
han sido detectados o que todavía somos incapaces de interpretar adecuadamente. 
En este sentido, llama también la atención la omnipresente figura del Dios K, K’a- 


12 Hay que señalar que en el caso concreto del registro más antiguo de Playa del Carmen, el estado de 
conservación del texto y la ambigüedad de la notación calendárica, dejan abierta la posibilidad —al margen 
de la datación sugerida por Helga-Maria Hartig- de que nos encontremos con una fecha de Rueda Calendárica 
cuya notación del Haab caiga en cualquiera de los cuatro meses de «color»: Chen, Yax, Zac o Ceh. Recor- 
demos que la fiesta ocna se celebraba «en cualquiera de los meses de Chen y Yax, y en el día en que señala- 
ba el sacerdote», por lo que podemos estar ante una inscripción conmemorativa de este preciso evento ritual. 
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wil, asociado las más de las veces a lo que pudieran ser representaciones natura- 
listas o simbólicas de alimentos y productos agrícolas (vid. Fig. 2 y cf. también la 
Tapa de Bóveda 2 de Chichén Itzá, donde el dios K'awil aparece —según Taube 
[1994: 226-227 y su Figura 10] — junto a frutos y semillas de cacao). 

La estrecha asociación entre el dios K'awil y la fertilidad y la agricultura ha 
sido convenientemente señalada por Taube en su análisis sobre esta deidad (1992: 
69-79), una característica que ya apuntara Paul Schellhas a comienzos de siglo (ci- 
tado por Taube 1992: 78). Aunque este mismo dios parece presentar también fuer- 
tes vínculos con los conceptos de linaje, poder político y sangramiento ritual 
(Taube ibid.), está suficientemente claro que en lo que respecta al fenómeno de las 
tapas de bóveda del norte de Yucatán, el papel de esta entidad sobrenatural es en- 
tendido con referencia a su patronazgo agrícola más que por sus asociaciones de 
tipo político y dinástico ?. Hay que recordar, no obstante, que en la iconografía 
monumental del Clásico Tardío y Terminal de las Tierras Bajas del Norte no fal- 
tan imágenes del dios K'awil como insignias y atributos de los gobernantes o dig- ` 
natarios representados. 

Por todo lo dicho hasta aquí, debemos concluir con la consideración de una in- 
terpretación alternativa acerca de la finalidad de los textos sobre tapas de bóveda 
—y de su iconografía asociada— que presentan expresiones de augurio o pro- 
nóstico durante el Clásico Tardío y Terminal del norte de Yucatán. 

En nuestra opinión, cabría contemplar este tipo de inscripciones como una 
suerte de registros de rituales o fiestas periódicas de diversa índole, al modo de la 
dinámica que describe Diego de Landa para la fiesta de Ocna. En dichos registros 
se expresarían las fechas en las que tuvo lugar el evento y los pronósticos o, más 
bien, los resultados positivos que se espera sean propiciados mediante la acción ri- 
tual y que deben acaecer en un próximo período de tiempo; la plasmación por es- 
crito sobre las superficies arquitectónicas de esta acción ritual y de sus buenas pre- 
visiones constituye el episodio final del proceso. 

De esta manera, podemos soslayar la aparente contradicción de una inscrip- 
ción monumental que recoge un vaticinio que rige ánicamente para un día con- 
creto y que al día siguiente resulta ya inoperante.Igualmente —y aunque los datos 
de que disponemos representan un porcentaje muy reducido de los textos sobre ta- 
pas de bóveda— se explicaría así la ausencia de augurios negativos. 


13 Thompson (1984: 350) ya intentó analizar el segmento k'awil —que él tomaba del teónimo yuca- 
teco Itzam Na Kauil y no del nombre del Dios K en las inscripciones— como los morfemas k'aa + wi’il, li- 
teralmente «de sobra alimento». No parece que sea éste el origen etimológico del término, ya que existen 
cognados en otros idiomas mayas que tienden a interpretar el vocablo como «estatua o representación de 
dios» o incluso «dios» por antonomasia (cf. Barrera Vásquez 1980: 272, sub voce ITSAMNAK'ABUL, 
quien cita el término cakchiquel q'abuil; cf. también la voz quiché c'abawil, traducida en el Título de To- 
tonicapán siempre como «ídolo» [Carmack y Mondloch 1983]). No obstante, la idea de Eric Thompson 
puede ser muy válida si aceptamos una etimología popular que, operada en el ámbito lingüístico yucate- 
cano, haya dotado de un nombre parlante a la deidad tenida como patrón de la producción agrícola. 
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Por otra parte, la casuística de los textos de tapas de bóveda que presenta re- 
ferencias que no pueden considerarse estrictamente augurales, como los nombres 
de gobernantes (vid. supra, ejemplos de Uxmal y Chichén Itzá), cobraría también 
cierto sentido si imaginamos —fácilmente— que el poder político se veía direc- 
tamente implicado en esta clase de episodios. 

Igualmente, la abundancia de las expresiones referidas al sustento («agua y co- 
mida de sobra; abundante alimento»), así como la casi constante presencia ico- 
nográfica del dios K'awil —la deidad asociada a la producción agrícola— estarí- 
an indicando que la mayor parte de estas fiestas y rituales periódicos tenían 
como finalidad intentar asegurar la estabilidad de la base económica. 

Las distintas celebraciones descritas por Landa (1982: 73-102), las cuales 
tenían lugar en fechas fijas a lo largo de todo el año solar de 365 días, pueden ser- 
vir de modelo ilustrativo de los procesos que proponemos, a falta de mejores y 
más precisos datos procedentes de la propia evidencia epigráfica. 

Además de la fiesta Ocna, Landa describe con detalle otros diez rituales que 
acontecían respectivamente en los meses de Pop, Zip, Tzec, Xul, Mol (dos cele- 
braciones), Zac, Mac, Muan y Pax. Hay una serie de elementos comunes a casi to- 
dos ellos, como son el consumo generoso de comida y bebida, quema de incienso, 
ayunos y abstinencias previas, bailes y ofrendas, además de sacrificios ocasiona- 
les de animales y punzamientos y sangrías. 

Sin embargo, los puntos de mayor interés son los referidos a los objetivos de 
propiciación agrícola de algunas de estas celebraciones: 


«En un día de este mes de Zac que el sacerdote señalaba, hacían los cazadores otra 
fiesta como la del mes de Zip, la cual servía para aplacar en los dioses la ira que tenían 
contra ellos y sus sementeras» (Landa 1982: 74). 


«En cualquier día de este mes de Mac hacía la gente anciana y los más viejos, una 
fiesta a los chaces, dioses de los panes, y a Izamná (...) Hacían esto para alcanzar con 
ello y la siguiente fiesta, buen año de agua para sus panes» (ibid.: 78). 


«[Tras la fiesta del mes de Pax] ...se juntaban todos los señores y sacerdotes de los 
pueblos que se habían embriagado y quedado allí, en casa del señor, quien les repartía 
mucha cantidad de su incienso que tenía aparejado y bendito por aquellos benditos sa- 
cerdotes; y junto con ello les hacía una plática y con mucha eficacia les encomendaba las 
fiestas que, en sus pueblos, ellos habían de hacer a sus dioses para que el año fuese prós- 
pero de mantenimientos» (ibid.: 84). 


Otro punto importante lo constituye la lectura pública de los vaticinios anua- 
les que se avecinaban a partir de una determinada fecha: 


«[Al final de la fiesta de 7 Zip, llamada Pocam] ...abria el más docto de los sacer- 


dotes un libro y miraba los pronósticos de aquel aiio y los declaraba a los presentes, y 
predicábales un poco encomendándoles los remedios» (ibid.: 92). 
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Es, pues, posible que fueran este tipo de actividades las que se registraban du- 
rante el período Clásico en la categoría de inscripciones que hemos venido dis- 
cutiendo. Es preciso señalar, además, que en los ejemplos que presentan notación 
calendárica, ésta suele especificar el año (tun) y el katún; la precisión anual es im- 
portante si se trata de rituales recurrentes cada 365 días —como los que ilustra 
Diego de Landa— a la hora de registrarlos periódicamente sobre los soportes ar- 
quitectónicos. 

Una última cuestión que merece la pena indicar someramente es el hecho de 
que existen concentraciones inusuales de tapas de bóveda decoradas en ciertos 
edificios, como el Cuadrángulo de las Monjas en Uxmal (ocho ejemplos), el Pa- 
lacio de Santa Rosa Xtampak (al menos once ejemplos), o el complejo de Las 
Monjas-La Iglesia en Chichén Itzá (veinte ejemplos). Esto quizá apuntaría a con- 
siderar una funcionalidad —o al menos una importancia— ritual o de práctica cul- 
tual más que residencial para estas construcciones e, indirectamente, para todos 
aquellos edificios en donde se registren este tipo de inscripciones, frente a Otras 
estructuras de tipo palacio contemporáneas con ausencia de este tipo de decora- 
ción. 

Aunque no podemos abordar más en extenso este último aspecto, la sistema- 
tización de las variadas características morfológicas de las edificaciones en las que 
aparecen tapas de bóveda decoradas, podría proporcionar nuevos elementos de 
juicio acerca de la estructuración de los espacios y las actividades en los centros 
clásicos de las regiones del Puuc y los Chenes, así como en Chichén Itza. 


BIBLIOGRAFIA 


ANDREWS IV, E. WILLYs y E. WILLYS ANDREWS V (1980). Excavations at Dzibilchaltun, Yu- 
catan, Mexico. Middle American Research Institute, Pub. 48. Tulane University. Nueva Or- 
leans. 

ARZÁPALO MARÍN, Ramón (Ed.) (1987). El Ritual de los Bacabes. Edición facsimilar con 
transcripción rítmica, traducción, notas, índice, glosario y cómputos estadísticos. Fuentes 
para el Estudio de la Cultura Maya, n? 5. Centro de Estudios Mayas. LI.F. U.N.A.M. Mé- 
xico D.F. 

BARRERA VÁSQUEZ, Alfredo (Ed.) (1980). Diccionario Maya Cordemex: Maya-Español y Es- 
pañol-Maya. Ediciones Cordemex. Mérida. 

Boor, Erik (1997). Win: A Reflection on the «Mirror» Sign. Notes on Maya Hieroglyphic Wri- 
ting, n? 16. 

CARMACK, Robert M., y James L. MONDLOCH (1983). El Título de Totonicapán. Fuentes para el 
Estudio de la Cultura Maya, n.° 3. Centro de Estudios Mayas. LI.F. U.N.A.M. México D.F. 

CARRASCO VARGAS, Ramón (1987). Nuevas tapas de bóveda decoradas, en la Región Central de 
Yucatán. Mexicon, IX (1): 16-20. 

EDMONSON, Munro S. y Victoria R. BRICKER (1985). Yucatecan Mayan Literature. En Supple- 
ment to the Handbook of Middle American Indians, Vol. 3, Ed. M.S. Edmonson, pp. 44-63. 
University of Texas Press. Austin. 


320 


GARCÍA CAMPILLO, José M. (1995). Antroponimia y toponimia en las inscripciones mayas 
clásicas de Yucatán. Tesis doctoral no publicada. Departamento de Historia de América II 
(Antropología de América). Universidad Complutense de Madrid. 

GARCÍA CAMPILLO, José M., y Alfonso Lacadena (1992). Sobre dos textos glíficos del Postclá- 
sico de Dzibilchaltún. Mayab, Publicación especial, n.° 8: 46-53. 

GARZA, Mercedes de la (Comp.) (1980). Literatura maya. Biblioteca Ayacucho. Ed. Galaxis 
S.A. Barcelona. 

GRAHAM, Ian, y Eric VON Euw (1992). Corpus of Maya Hieroglyphic Inscriptions, Vol. 4, Part 
3: Uxmal, Xcalumkin. Peabody Museum of Archaeology and Ethnology. Harvard Univer- 
sity. Harvard University Press. Cambridge. 

GRUBE, Nikolai (1994). Hieroglyphic Sources for the History of Northwest Yucatán. En Hidden 
Among the Hills. Maya Archaeology of the Northwest Yucatan Peninsula. Ed. Hanns J. 
Prem, pp. 316-358. Acta Mesoamericana, Vol. 7. Verlag von Flemming. Móckmülh. 

(s.f.). Is the T533 «Ahau»-face a Logograph for nik, «Flower»?. Manuscrito. 

HANKS, William F. (1989). Elements of Maya Style. En Word and Image in Maya Culture. Ex- 
plorations in Language, Writing, and Representation. Eds. William F. Hanks y Don S. 
Rice, pp. 92-111. University of Utah Press. Salt Lake City. 

LACADENA, Alfonso (1994). Propuesta para la lectura del signo T158. Mayab 9: 62-65. 

(1996). Bilingüismo en el Códice de Madrid. Ponencia presentada al VI Encuentro de In- 
vestigadores del Area Maya, Campeche, México, 11 al 15 de Noviembre de 1996. Manus- 
crito proporcionado por el autor. 

LANDA, Diego de (1982). Relación de las cosas de Yucatán. Ed. Porrúa, S. A. México D.F. 

Love, Bruce (1994). The Paris Codex. Handbook for a Maya Priest. University of Texas 
Press. Austin. 

MacLeop, Barbara (19912). The Elusive T128. North Austin Hieroglyphic Hunches n.° 4. 

——— (1991b). T128: A Reprise. North Austin Hieroglyphic Hunches n.° 10. 

(1995). T128: The Next Generation (and hopefully, a resolution). North Austin Hie- 
roglyphic Hunches n? 11. 

MAYER, Karl H. (1978). Ein inschriftenfund in Playa del Carmen, Mexiko. Ethnologia Ameri- 
cana n.? 87, Heft 3: 859-861. 

(1983). Gewólbedecksteine mit dekor der Maya-Kultur. Archiv für Völkerkunde 37: 1-62. 

—— (1985). Maya-Wandmalereien an der mexikanischen Ostküste. Das Altertum Band 31, 
Heft 3: 164-176. 

—— (1987). Two Maya painted stones from Campeche. Mexicon IX (5): 99-100. 

— (1994). Mural Paintings at Santa Rosa Xtampak, Campeche, Mexico. Manuscrito pro- 
porcionado por su autor. 

PorLock, Harry E. D. (1980). The Puuc: an Architectural Survey of the Hill Country of Yuca- 
tan and Northern Campeche, Mexico. Memoirs of the Peabody Museum of Archaeology 
and Ethnology, Vol. 19. Harvard University. Cambridge. 

RIESE, Berthold (1993). Chuncanob, Gewólbedeckstein 1. Manuscrito. 

Rovs, Ralph L. (Ed.) (1967). The Book of Chilam Balam of Chumayel. University of Oklaho- 
ma Press. Norman. 

STUART, David S. (1987). Ten Phonetic Syllables. Research Reports on Ancient Maya Writing 
n.? 14. Center for Maya Research. Washington D.C. 

(1996). Kings of Stone: A Consideration of Stelae in Ancient Maya Ritual and Repre- 

sentation. RES 29/30: 148-171. 


321 


TAUBE, Karl A. (1992). The Major Gods of Ancient Yucatan. Studies in Pre-Columbian Art & 
Archaeology n.? 32. Dumbarton Oaks Research Library and Collection. Washington D.C. 

——— (1994). The Iconography of Toltec Period Chichen Itza. En Hidden Among the Hills. 
Maya Archaeology of the Northwest Yucatan Peninsula. Ed. Hanns J. Prem, pp. 212-246. 
Acta Mesoamericana, Vol. 7. Verlag von Flemming. Móckmiilh. 

THOMPSON, John E. S. (1973). The Painted Capstone at Sacnicte, Yucatan, and Two Others at 
Uxmal. /ndiana 1: 59-63. 

— — (1984). Historia y religión de los mayas. Colección América Nuestra, n.° 7. Siglo XXI 
Editores, S.A. México D.F. 

VILLACORTA, J. Antonio, y Carlos A. VILLACORTA (1977). Códices mayas. Tipografía Nacional. 
Guatemala. 

WALD, Robert (1994). The Languages of the Dresden Codex: Legacy of Classic Maya. Ma- 
nuscrito. 


322 


TRADITIONAL MOMOSTENANGO: A MICROHISTORIC 
PERSPECTIVE ON MAYA SETTLEMENT PATTERNS, 
POLITICAL SYSTEMS, AND RITUAL 


Robert M. CARMACK 
University at Albany 


INTRODUCTION 


]t has become increasingly clear in Maya studies that the contemporary Maya, 
now living largely under peasant conditions, have much to teach us about ancient 
Maya civilization (Sharer 1994:66, 69; Schele and Freidel 1990; Fox and Cook 
1996). It is also now widely accepted that a shared cultural tradition has existed 
throughout the Maya region since at least the Preclassic period, and that this cultural 
tradition has persisted despite major transformations since then in association with 
such developments as the collapse of the Classic Maya polities, the rise of more 
militaristic Maya societies during the Postclassic period, and the subsequent formation 
of colonized Maya societies following the Spanish conquest. Of course, as is charac- 
teristic of all civilizations created in pre-modern times, it is generally recognized that 
the Maya tradition has always been highly pluralistic, expressed in variations bet- 
ween such units as competing states, town and country, classes and estates, different 
geographic regions, and locally diverse communities. 

Few scholars would disagree with the claim that the Maya cultural tradition has al- . 
ways manifested considerable internal variation (Sharer 1994:63-66). Much more 
controversial has been the issue of the extent to which a general Maya tradition has 
persisted through time, and whether subsequent expressions of that tradition can be 
used to reconstruct earlier versions—the issue of cultural! continuity and change 
(Carlsen and Prechtel 1991; Cook 1997). Obviously, both continuity and change 
have characterized the Maya tradition through time, but scholars differ in terms of 
whether they place emphasis on continuity or change, and of the extent to which chan- 
ge is seen as a reworking of pre-existing cultural patterns or of their radical replace- 
ment with new patterns. Since I have been identified as a Mayanist falling within the 
continuity camp (Carlsen and Prechtel 1991:24; Fox et al. 1996), I will briefly com- 
ment on my position relative to the issue. 
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Much of my own research on the Maya has been carried out under the rubric of 
«ethnohistory», a term that by definition suggests that cultures (ethnos) have recove- 
rable histories, and therefore significant continuity and staying power. Indeed, in 
my own studies of the K'ichee' Maya, I have repeatedly stressed the importance of 
persisting K’ichee’ ideas and practices in the posthispanic communities of highland 
Guatemala. Nevertheless, I have tried to avoid the kind of ethnohistory that isolates 
native cultures from the larger contexts within which their patterns both continue and 
change. For this reason, I find «historical anthropology» a useful label for the kind of 
history I try to practice: an integrated approach that takes account of both internal and 
external factors in cultural development, and in which, for example, Europeans and 
native peoples (such as the Maya) from different regions of the world interact and mu- 
tally influence one another. 

Historical anthropology as I see it has much in common with the historical so- 
ciology described by scholars such as Theda Skocpol (1984). Like historical socio- 
logists, the historical anthropologist insists on studying the contexts of not only in- 
ternal and external developments, but also micro and macro levels, practices and 
structures, continuity and change. Certain methodological tendencies flow from the- 
se focal issues, and include, among others, applications of the comparative method, 
the world-systems framework, and the microhistory strategy. Microhistory is a parti- 
cularly important methodological device in historical anthropology because it facili- 
tates the study of processes by which human agents create their own cultures and his- 
tories. Microhistory derives primarily from cultural anthropology (Burke 1992; Hunt 
1989), and thus encourages the use of ethnography for historical purposes; ethno- 
graphy in turn holds out the promise of discovering the multiple levels of meaning ne- 
gotiated by culture agents («thick description») (Geertz 1973). 

In the account to follow I attempt to apply one variant of historical anthropology 
to the study of Maya culture. I employ the methods of microhistory and ethnography 
by focusing on the limited and specific case of the Maya of Santiago Momostenango, 
Guatemala. The goal is to discern possible continuities and changes in settlememt pat- 
terns, political systems, and ritual in Maya culture through comparison between the 
Maya of Momostenango and the ancient Maya. I reject the «essentialist» position that 
some romantic or even mystical preservation of Maya culture has occurred in Mo- 
mostenango or elsewhere over long stretches of time and place. Rather, as will be dis- 
cussed below, the historical relationships betweeen the Maya of Momostenango and 
the ancient Maya, especially the Maya of the Classic lowlands, are far too complex 
and tenuous to admit to facile explanations of this type. The strictures of historical 
anthropology mentioned above —to study both internal and external influences, local 
and national contexts, practices and structures, continuity and change— dictate that 
we place the traditional Maya of Momostenango in the context of their concrete his- 
toric relations with the broader and older Maya tradition. 

Another goal of this essay is perhaps similar to one stated by Michael Coe 
(1993:201) in his popular overview of Maya culture: to build a bridge between the 
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culture of the ancient Mayas and that of their millions of living descendants. I too am 
interested in building this bridge, although I attempt to cross it from the opposite di- 
rection of Coe; that is to say, from the culture of the living Maya to that of the ancient 
Maya. I am only trying to build «bridges» —create dialogue about relations between 
the past and present— not explain the one based on information from the other. 

We turn first to the Ancient Maya, summarizing very briefly some of the key is- 
sues related to their settlement patterns, political systems, and ritual. 


THE ANCIENT MAYA 
HISTORICAL AND CULTURAL CONTEXTS 


As 1s well known, the Maya region is geographically diverse, and as might be ex- 
pected no single political system has ever governed over all the Maya (whether in 
aboriginal, colonial, or modern times). This raises the question of whether or not we 
can speak of a shared Maya culture or civilization over time, and if so what would be 
the social grounding of that culture. In approaching these issues, we need to remem- 
ber the strictures of historical anthropology mentioned above. Two Maya scholars 
who, in my opinion, have consistently done this in their useful summaries of ancient 
Maya civilization are John Henderson (1981) and Robert Sharer (1994). 

Henderson, for example, admirably describes the social arenas in which Maya ci- 
vilization was formed and transformed through time. First and foremost was the wider 
Mesoamerican arena in which the ancient Maya tradition developed; secondly, the 
arena of frontier peoples to Mesoamerica who interacted through time with the Maya. 
As Henderson (1981:40) points out, «Beneath the unity of Mesoamerican culture lies 
a wealth of diversity», and the ancient Maya became one expression of that diversity. 
Maya culture should be seen as a particular «variation» of the continuum of Mesoa- 
merican cultures, and can only be understood if interactions with other Mesoamerican 
variants, especially the central Mexican, are taken into account. Norman Hammond 
(1982:147) is on the right track (although perhaps he goes too far) in arguing that Me- 
xican influence on the highland Maya was so strong that «culturally the highlands had 
been, from the Classic period on, a separate sphere of development and one in much 
closer touch with central Mexico to the west». 

Sharer (1994:63ff) also stresses the importance of the Mesoamerican arena in the 
development of Maya civilization, and further notes (again like Henderson) that 
Maya culture itself had many variant expressions through time and space. Most no- 
tably, the ancient Maya polities tended to be small, independent, and culturally di- 
verse, although there were episodes of political expansion when Maya states became 
dominant over fairly large areas and numbers of polities. More importantly, Sharer 
points out, the diverse Maya polities participated in large «interaction spheres» crea- 
ted by means of trade networks, elite exchanges, and political-military competition. 
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These spheres of interaction provided the social basis for a shared Maya cosmology 
and culture that persisted throughout the region during the entire Early, Middle, and 
Late periods of the Maya cultural tradition. From this perspective, the Maya cultural 
tradition can be seen as an apt case of how ancient civilizations were created; as Wolf 
(1982:82) puts it, «The larger social fields constituted by the political and commercial 
interaction of tributary societies had their cultural counterparts in 'civilization'». 

In previous publications (Carmack 1993:283-319; Carmack, Gasco, and Gossen 
1996:80-121) I have attempted to go even further in describing the social grounding of 
ancient Maya culture, at least for the so-called Late Postclassic period, by arguing that 
the Maya social interaction sphere of the time had characteristics of a world system. 
Specifically, I point to the coexistence of dominant Maya units of power, economy 
and culture, and corresponding dependent or marginal Maya units; that is to say, core 
and periphery relationships. As in all world-systems, the Maya core centers shifted th- 
rough time: from the highlands in the Early period, to the central lowlands in the 
Middle period, and finally to the northern lowlands in the Late period. The movement 
of the political center of gravity of Maya civilization was from south to north. Maya 
core units may well have provided influential models of social organization and 
prestigeous cultural forms that ramified throughout the system and left their stamp on 
the proposed Maya civilization (see Wolf 1982:79ff). 

A special feature of the Maya world system was the prominence of semi-perip- 
heral (mediational) units in the form of trade and other kinds of commercial centers 
(Sharer 1994:67; Carmack et al. 1995:ch.3). This development resulted in a much 
more dynamic interaction sphere for the Maya themselves, as well as tighter integra- 
tion of the Maya into the wider Mesoamerican world system. This was especially im- 
portant for relations between the highland and lowland Maya during the Late period, 
when, according to David Freidel (1985:300-301, 308), «...populations migrate[d] 
from the Southern lowlands into the highlands in conjunction with a general period of 
syncretism to highland Mexican cultural means of legitimizing power, [which] might 
account for the migration myths of the K'ichee' and other Maya-speaking groups of 
the highlands. It would also account for the strong connections between the Hero 
Twins genesis myth of the K’ichee’ Popol Wuj and the political-theological characters 
of the Southern lowland Classic Maya .... [Thus, t]he Postclassic witnesses the dis- 
mantling of the 'great wall” of cultural distinctiveness and the attempted incorporation 
of the lowlands into a Mesoamerican international culture.» Freidel's point is impor- 
tant as we try to conceptualize possible connections between the traditional highland 
culture of Momostenango and the ancient lowland Maya civilization. 


SETTLEMENT PATTERNS 


Joyce Marcus (1993), in a recent summary of ancient Maya settlement patterns, ar- 
gues for the persistence of «stable but competitive provinces, periodically consolida- 
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ting into large regional states to reduce competition at the cost of their autonomy, and 
periodically breaking down again into autonomous (but warring) provinces» (p.137). 
The provinces could be politically centralized, with a single authority figure at the top 
residing in the main town center; politically segmented, the various segments linked 
together through lineage ties between town authorities of roughly equal power; or 
politically confederated, consisting of «loosely allied groups of towns» and their au- 
thorites, who identified themselves as part of a single province. Maya provinces were 
dynamic institutions through time, undergoing centralization and perhaps incorpora- 
tion into larger empires, as well as decentralization associated with the breakdown of 
larger polities and the formation of segmented and confederated provinces of the types 
mentioned. As we shall see, Momostenango was once a province of a large Maya sta- 
te, and has retained many of its provincial patterns down to the present day. 

Maya settlements sometimes have been described by archaeologists as graded into 
primary, secondary, terciary, and quaternary types. Marcus (1993) equates these with 
state, province, district, and village levels. Evon Vogt (1961, 1969), working with a 
somewhat simpler Maya settlement model of small, minor, and major sites, attempts 
to correlate this ancient pattern with the clan, hamlet, and town units of present-day 
highland Maya townships such as Zinacantán. Crosses and mountain shrines within 
modern-day clan and hamlet territories are seen as persisting versions of the smaller 
altars and temple mounds of the small and minor classic sites, while the large Catho- 
lic cathedrals of the modern town centers are said to be similar to the altars and 
temple mounds of the major ceremonial centers of the ancient Maya. Because much of 
the ritual at the Catholic cathedrals is carried out by rotating civil-religious officials 
from the rural zones, it is argued that rural Maya were probably responsible for 
much of the ceremony conducted at the Classic Maya centers. Vogt also points to the 
veneration of the ancestors among the present-day rural highland Maya, their asso- 
ciation with mountains and the naguales there, and the use of crosses as doorways to 
the mountains spirits. These patterns, then, would correspond with the archaeologi- 
cally defined Classic Maya deities (ancestors and their naguales), temples (moun- 
tains), and altars (entry crosses). Vogt’s thesis has been much criticized, but it raises 
interesting questions about settlement patterns of the ancient and modern Maya. 


POLITICAL SYSTEMS 


The structure of the Classic Maya political systems is an issue of much discussion 
within Maya studies. Linda Schele and David Freidel (1990), for example, argue that 
divine «kings» played a central role in Classic Maya polities, and that their legitimacy 
derived from dynastic lines traced back to the lineage ancestors and the gods them- 
selves. The kings were institutionalized «shamans» who mediated between the villa- 
ge commoners and the state through ritual contact with the patron gods of earth and 
sky. They engaged in blood sacrifice and vision quests as part of an elaborate ritual re- 
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pertoire. Schele and Freidel interpret relations between rulers and rural peoples as ha- 
ving been reciprocal and close. 

Using an alternate model, Arlen and Diane Chase (1992, 1996:803-810) see 
Classic Maya polities through time becoming larger, more hierarchical and militaris- 
tic, and increasingly integrated by «middle» sectors of artisans, officials, warriors, and 
priests. Still other scholars conceptualize the ancient Maya polities as «segmentary 
states», in which competing lineages formed the basic building blocks of the political 
system (Fox et al. 1996). From this perspective Maya states are said to have exhibited 
«neither strong central authority nor a bureaucracy and ... [were] largely incapable of 
maintaining control over distant territory» (Chase 1992:308). In a previous publication 
(Carmack 1981:148-180), I presented evidence from the historical sources that the 
prehispanic K'ichee'-Maya were organized as a segmentary state, but I also pointed 
out (contrary to the inaccurate description of my account by Chase 1992, and Hill and 
Monaghan 1987) that the political system was constituted by extremely important te- 
rritorial as well as lineage divisions, a well-developed «bureaucracy», and centralized 
authority. In view of the considerable debate over the role of the lineage in ancient 
Maya political systems, in the account to follow I pay considerable attention to the is- 
sue of lineage and the role that it plays in the Momostenango's traditional political 
system. 

Another issue addressed below is that of traditional Maya judicial process and 
law. This is a topic largely neglected in most studies of the ancient Maya political sys- 
tems, which instead emphasize the predominance of religious or symbolic means of 
social control (Sharer 1994:69; Schele and Miller 1986). The Momostenango case 
suggests that judicial process was a well-developed, highly institutionalized mecha- 
nism of social control within traditional Maya political systems. Because judicial pro- 
cesses take place within legal «orders», it will be necessary to describe the basic cor- 
porate structures of traditional Momostenango. 


RITUAL 


Michael Coe (1993:182ff), in his summary of ancient Maya ritual, notes the ab- 
sence of specialized priests during the Classic period, although they were present in 
the Postclassic period. Apparently in the earlier periods ritual functions were carried 
out by the political authorities themselves, assisted by scribes (ajtzib). All ritual was 
guided by the Maya calendars, especially the sacred round of 260 days. The ancient 
Maya ritual process generally consisted of purification rites (food and sexual absti- 
nence), special offerings (copal, rubber, food, blood), and festivals (eating, drinking, 
dancing, and singing). The blood offerings were particularly important because they 
symbolized the noble status of the politico-ritual specialists. One of the most impor- 
tant Maya ceremonies was celebrated at the end of the solar year, in an attempt to pro- 
pitiate the deities for a productive and peaceful upcoming year. This Wayeb ceremony 
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«involved the construction of a special road to idols placed at a certain cardinal 
point just outside the town limits; a new direction was chosen each year in a four-year 
counterclockwise circuit» (1993:183). 

Linda Schele and other Maya epigraphers (Schele and Miller 1986; Schele and 
Freidel 1990; Freidel, Schele, and Parker 1993) stress even more than Coe the close 
relationship between political and ritual functions among the ancient Maya. The au- 
thority of kings is said to have been legitimized through metaphors that expressed the 
«cosmic vision» of the Maya world, and by ritual sacrifices that mediated between the 
gods, the agricultural cycle, and the commoners. The kings, then, were like «divine 
shamans»: transformers «through whom in ritual acts, the unspeakable power of the 
supernatural passed into the lives of mortal men and their works» (1986:301). The ac- 
cession by the king to a supreme politico-religious position provided an especially im- 
portant context for public ritual. The accession ceremony itself consisted of the inco- 
ming ruler donning the symbolic costume, drawing blood from his body parts, 
sacrificing a war captive, and finally being seated on the «world throne». 

In a previous publication on the Postclassic K’ichee’-Maya (Carmack 1981:201- 
207), I describe similar relationships between the king, ritual, and the cosmogonic 
and political orders. The K'ichee' king (ajpop), for example, played the metaphoric 
role of sun deity at zenith, and hence patron of the agricultural season between 
Spring equinox and Summer solstice. As with ancient Maya kings, through ritual and 
blood sacrifice the K'ichee' ruler became lord not only of war and the state but also 
of light and warmth, rain, and maize fertility. Also like the ancient Maya kings, the- 
re is evidence that the K’ichee’ kings were identified with Junajpu, one of the Hero 
Twins whose exploits are recounted in the Popol Wuj. Additional similarities be- 
tween the Classic Maya and Postclassic K’ichee’-Maya accession ceremonies could 
be cited and would provide further evidence for the strong historical continuities in 
ancient Maya ritual (despite the many «Mexican» elements also present in K’ichee’ 
ritual symbolism). 

Let us turn now to ethnographic and microhistoric information on the settlement 
patterns, political systems, and ritual of the traditional Maya of Momostenango. The 
description to follow has been undertaken with an eye toward finding possible rela- 
tionships between these cultural patterns and their cognates in the ancient Maya ci- 
vilization. 


THE MAYA OF MOMOSTENANGO 
HISTORICAL AND CULTURAL CONTEXTS 

The fate of the Maya civilization under colonial rule is one of the most important 
but least understood questions about the Maya. Sharer, like many students of the an- 


cient Maya, sees the Spanish conquest as the end of the final phase of Maya civiliza- 
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tion because it «destroyed most of the native institutions» (1994:49-50). The Maya of 
Momostenango and other communities like it, however, suggest that while Maya 
culture was once again drastically transformed under the pressures of Spanish rule, it 
survived in reconstituted forms. The nature of this posthispanic Maya culture is one of 
the issues that I have attempted to address in my historical anthropological research on 
Momostenango. 

Momostenango has a very long and robust Maya tradition, which is one of the 
main reasons I decided to conduct historical and ethnographic studies there in the first 
place. My own publications (see especially Carmack 1981, 1995), and those of other 
scholars (B. Tedlock 1982; D. Tedlock 1985, Cook 1981; 1997; Bossen 1984; Fox 
and Cook 1996), clearly document the lively traditional Maya culture still extant in the 
community (Carol Smith [1997] notwithstanding). Like other traditional Maya com- 
munities such as Santiago Atitlán in Guatemala (Mendelson 1956, 1965; Carlsen 
and Prechtel 1991), Zinacantán (Vogt 1961, 1969) and Chamula (Pozas 1959; Gossen 
1974) in Chiapas, and Chan Kom and Tusic (Redfield 1941; Redfield and Villa Rojas 
1964; Re Cruz 1996; Villa Rojas 1945) in Yucatán, Momostenango has proven to be 
an invaluable source of information on the ancient Maya civilization (e.g., see Freidel, 
Schele and Parker 1993; McAnany 1995; Kerr 1992; Sharer 1994). What are the his- 
torical bases of the rich Maya tradition in Momostenango? 

Linguistic evidence indicates that Maya culture had its beginnings in the general 
highland area where Momostenang is located (Carmack 1995:4-11), suggesting that 
the original rural peoples of Momostenango were heirs to one version of Barly Maya 
civilization. During the Late Maya period Momostenango (Chwatz'aq) was forcibly 
incorporated into the K’ichee’ state (Carmack 1981), an thus became part of a polity 
that had important ties with other units of the Maya world system at that time. Even 
though Momostenango may have occupied a somewhat marginal or peripheral posi- 
tion within the K’ichee’ state, its inhabitants nevertheless shared in the general Maya 
civilization of the Late period, as well as in the particular K’ichee’ variant of that ci- 
vilization (a variant also showing strong «Mexican» influence). 

The Spanish colonization of Momostenango was relatively non-violent, and its 
former K'ichee” rulers —now co-opted by the Spaniards as subaltern caciques— 
played a major role in mediating the transition to township status within the Guate- 
malan colony (Carmack 1995:51ff). It is important to note that during the long process 
of subjecting the Momostenango Maya to colonial rule and exploitation, the caciques 
descendants of the K’ichee’ rulers remained an important presence and source of cul- 
tural knowledge. The caciques in Momostenango certainly dropped in status through 
time, but they never completely disappeared as an important social sector (down to the 
present), and never ceased providing significant input into the local and regional 
Maya culture. Thus, while Momostenango under Spanish and later Republican rule 
was profoundly peasantized, and remains so today (although this is undergoing rapid 
change now), the caciques were able to incorporate considerable elite Maya culture 
into the emerging community traditions (costumbres). 
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It needs to be emphasized that the process of preserving and reconstituting tradi- 
tional Maya culture in Momostenango has been achieved only through centuries of ac- 
tive political struggle on the part of the Maya themselves. I have documented (Car- 
mack 1984, 1986, 1995) for the Maya of Momostenango a long series of rebellions 
stretching from the Spanish conquest to the present, and preservation or at least re- 
constitution of the Maya culture was always one of the main issues driving these con- 
flicts. Even in cases where leadership was provided by acculturated native «cap- 
tains», the rebels always turned to traditional Maya authority and culture for support. 
Consequently, successful rebellions were accompanied by elaborate «nativistic» 
Maya cultural construction. Furthermore, while the Maya of Momostenango were not 
immune to the modern social forces driving the recent insurgency movement in Gua- 
temala, their support for it was extremely limited, to a large extent because it failed to 
articulate well with the Maya tradition (Carmack 1988; Smith 1990; Carmack 
1995:368ff). 

Most of the ethnographic information on Momostenango summarized below was 
gathered during the 1960s and ‘70s (the «ethnographic present» of the account to fo- 
llow). At that time almost all the inhabitants of Momostenango identified themselves 
as Maya (over 95%), and a substantial majority of them proudly claimed belief in tra- 
ditional Maya religion and culture (costumbre). An important sector of reformed 
Catholic Maya (about 25% of the population) had rejected traditional Maya reli- 
gion, but not Maya identity, while the small ladino population (2-4% of the inhabi- 
tants) was Hispanic in culture and traditional Catholic in religion. Protestants at that 
time were too few in numbers to exercize much influence on local politics or religion. 
Conflicts over culture and religion were sharp between the reformed Catholic and tra- 
ditional Maya, as had been the case between the ladinos and traditional Maya in 
centuries past. The dialectic consequences of these conflicts constitute one of the im- 
portant reasons why so many social institutions and cultural patterns that are unmis- 
takably Maya have persisted in Momostenango. 

We turn first to traditional Momostenango settlement patterns, beginning with the 
provincial level. 


SETTLEMENT PATTERNS 
Province 


The Momostenango township created after the Spanish conquest corresponded 
very closely to one of the thirty or so provinces (ajawarem) of the prehispanic 
K’ ichee’-Maya state (centered at the town of Q'umarkaaj, or Utatlán). Known as 
Chwatz'aq (and perhaps also by its Nahua name, Mumustenanco), the province was 
ruled over by chiefs who represented three different royal lineages from Utatlán. 
The province had achieved strong corporate identity among the local Maya population 
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and considerable autonomy within the K'ichee' state. Significantly, these same 
political features characterized the Momostenango township formed after the Spanish 
conquest and incorporated into the Guatemalan colonial state. 

As documented elsewhere (Carmack 1967; 1995:29ff), the prehispanic chiefs of 
Momostenango mediated the reconstruction of the Spanish colonial township boun- 
daries and settlement arrangement so as to correspond almost exactly with those of the 
aboriginal province. The head town of the province was retained as the colonial cen- 
ter (Momostenango), and at least two other district towns of the prehispanic province 
continued to be recognized by the Spaniards as secondary political centers (San Bar- 
tolomé Aguascalientes, and Paxchun Buenabaj). 

Despite many changes in the township since the early colonial period (such as 
transferring the main town center to a different location, and the granting of separate 
township status to San Bartolomé Aguascalientes), Momostenango retains most of the 
boundaries of the prehispanic province, and a similar pattern of towns and district di- 
visions (for example, the original prehispanic political centers now consititute the 
main secondary towns of the township). Furthermore, the resident Maya in the town- 
ship continue to identify it as their most important political community, and strongly 
defend it against surrounding townships that once constituted separate K'ichee'- 
Maya provinces. They also continue to recognize the original provincial capital as the 
ritual center of their traditional political community. 


Town and Country 


Momostenango's settlement pattern below the township level consists of (1) 
small town centers, surrounded by (2) rural territorial divisions (cantons), which in 
turn are composed of (3) numerous hamlets. The major town center has long been 
Momostenango itself, but three other centers also have town features and are identi- 
fied in the K'ichee' language as «towns» (tinamit): Pueblo Viejo, San Bartolomé, and 
Buenabaj. The number of recognized cantons in Momostenango has varied through 
time, apparently being twenty-two in prehispanic times, six during most of the colo- 
nial period, and thirteen or more in recent years. There is no general Maya term for 
the canton today, but in colonial times they were generally referred to by the Spanish 
term parcialidad, while in prehispanic times the nahua terms chinamit and calpul 
were widely used. The more than 260 hamlets of rural Momostenango today also lack 
a generic Maya term of reference (they are named after geographic features or resident 
clans), while in prehispanic times they were widely known as amaq’ (see also the ac- 
count by Fox and Cook 1996). 

The Maya population of Momostenango has always been widely scattered 
throughout the rural cantons and hamlets. Even today those concentrated in the four 
town centers probably constitute only about 10% of the township population, and du- 
ring the colonial and prehispanic periods the percentage was probably less than half 
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that figure (Carmack 1995:425). This highly dispersed pattern is partly the result of 
the broken topography and variable geography of the Western Guatemalan high- 
lands. In terms of social structure the pattern no doubt corresponds to the proliferation 
of patriclans (roughly coterminous with the hamlets) associated with population ex- 
pansion in the rural zones; as well as to their grouping into more formal territorial 
units for purposes of political administration (cantons), and the subjugation of the ru- 
ral masses by the relatively small ruling elite in the poltical centers (towns). 

The kinds of ritual structures found in even the smaller Classic Maya sites are ab- 
sent in the Momostenango hamlets. The clan altars (see below) located within the 
hamlet territories are extremely simple constructions, and lack monumentality of 
any kind. Furthermore, while the ancestors are important to the Maya of Momoste- 
nango, they are conceived as generalized power rather than specified deities. Nor are 
the mountains primarily important as the habitation of ancestors; they are manifesta- 
tions of the great earth deity (juyub taq'aj), whose manifestations consist of both 
mountains and plains, land and water. Ancient Maya temples (but perhaps not the sh- 
rines on top) may well have been metaphors of mountains, but as suggested by the 
Momostenango case they more likely symbolized the earth (and only one aspect of it) 
than the ancestors per se. In addition, for the Maya of Momostenango the naguales are 
viewed as messengers from the earth and not exclusively alter egos of living or de- 
ceased persons. 

The Momostenango town centers, with their monumental Catholic cathedrals, 
town halls, markets, and other public buildings, express the wide social chasm existing 
between the urban elite resident there and the peasant Maya inhabiting the cantons and 
hamlets. This is true despite the fact that some clans have «clan houses» in the town 
centers, and rural peoples do participate in important ritual, marketing, and judicial ac- 
tivities in these centers. Obviously, the fact that ladinos and highly acculturated 
Maya reside in the town centers helps explain the sizable social gap between town and 
country in Momostenango. Yet, present-day relationships between town and country 
may have historical bases extending back to prehispanic Maya times, despite the 
many substantive differences between the two periods. 

Town and country relationships in Momostenango are now characterized by hie- 
archically organized town officials dominating rural authorities in economic, judicial, 
political, and ritual spheres. Town officials exercize a coercive, serf-like control 
over rural peoples through elaborate patrimonial ties based on the presumed superio- 
rity of the Hispanic culture of town officials (Spanish language, religion, dress, etc.). 
Town ladinos and collaborating acculturated indians control the Church and its patron 
saints, municipal government, market, and development programs, and in the process 
support their own status as elite monopolizers of modern knowledge and state power. 
Such relationships may be more similar to those of the ancient Maya elite than we 
have realized, given the likelyhood of important ethnic, linguistic (including lite- 
racy), political, and commercial differences between the town elite and the rural 
Maya in prehispanic times. At any rate, it has long been the case that traditional rural 
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Maya in Momostenango, though far from being powerless relative to the town elite 
are socially distinct from and clearly subject to them. 


Construction of a «Ceremonial Center» 


A revealing illustration of this last point comes from the construction of a «cere- 
monial center» in Momostenango during the first two decades of the 20th century, a 
time before modernization began to radically transform the traditional institutions the- 
re. The project was carried out in the main town center, and involved the construction 
of monumental Church and military buildings, streets, fountains, and other public 
works, all built around two adjacent plazas. The construction was far more monu- 
mental than anything in the area since the Spanish conquest. Labor was almost enti- 
rely performed by Maya from the rural areas, who were required to provide the equi- 
valent of twelve days per year of their time over a period of almost ten years. They 
also made regular «tribute» payments in money to support other expenses involved in 
the project. 

The success of the construction project depended almost entirely on control over 
the masses of rural Maya by a despotic patrimonial political system of ladinos resident 
in the town center. Central authority was in the hands of a ladino military «lord» (with 
the rank of general in the Guatemalan army), who established patron-client relations 
with the canton and clan leaders of the rural zones. Besides the threat of military for- 
ce, the elite general and his ladino subalterns used military promotions, support for 
traditional Maya religion, and personal favors to gain the cooperation of the rural 
Maya. These Maya peasants by the thousands provided labor and wealth for the 
construction project out of duty, honor, fear, and promised favors. The construction of 
ceremonial centers and towns by the ancient Maya may have relied on generically si- 
milar kinds of elite-commoner relationships. 

Let us turn now to the traditional political system in Momostenango, beginning 
with a description of the all-important corporate lineage structure. 


POLITICAL SYSTEMS 
Corporate Patriclans 


The traditional political system of Momostenango is centered on an integrated set 
of corporate groups defined primarily by ancient principles and practices known as 
costumbre. The fundamental units of the system are corporate descent groups: patri- 
clans and lineages, know to the K'ichee'-Maya as alaxic («those who share common 
male descent»). The patriclans (the generic term by which I will refer to these units) 
are named for their founding ancestors (Itzeb, Coj, Pérez, Pasá, etc.), and are asso- 
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ciated with specific geographic locations («hamlets», such as Pasaq, «plains», Chici- 
wán, «canyon place», etc.). In most cases, at least two or three clans will be found re- 
siding together in a hamlet, although the hamlet may be named for only one of them 
(e.g., «Los Pérez»). Many clans are subdivided into lineages (xeteil), groupings of 
usually three to four generations of depth, and while the wider clan geneologies ge- 
nerally have greater generation depth, rarely do they extend back beyond ten genera- 
tions of time. 

Momostenango traditional clans are strictly exogamous, and in-marrying wives 
never achieve full membership in their husbands' clans. A grieved wife often must ap- 
peal to her own clan for help, and she typically loses family lands and even children if 
she is widowed and subsequently remarries outside her deceased husband's clan. 
Clan lands are held jointly in the sense of not being alienable, and of reverting back to 
the clan when family inheritance breaks down. Clan lands are clearly demarcated by 
stones and other natural objects, as are family plots, and a ritual walking off of boun- 
dary markers by clan authorities symbolizes overall clan control of property. 

Social and ritual functions take precedence over economic functions within the 
traditional Momostenango patriclans. Most agricultural and craft activities are carried 
out by the extended family units rather than the collective clans or lineages. Com- 
mercial activities too are largely family rather than clan matters. Marriage, in contrast, 
is primarily a clan affair, and involves a long process by which one clan gradually be- 
comes linked to another through exchanges of women and other gifts between the 
two. In the not too distant past, clans tied together through marriage formed an im- 
portant social unit known as the calpul. Part of the marriage exchange takes the 
form of bridprice to which all clan members contribute. Witchcraft (itzibal) is also 
usually a clan affair, an expression of conflict between clans over marital,land, and ot- 
her problems. Clan rituals are expected to protect the members against the ills of 
witchcraft, but most sickness and death nevertheless are explained by it. 

Traditional clans in Momostenango place authority in an informal council of 
adult males (nimaq winaq), and a clan head or «chief» (chuchqajaw) who has sacred 
authority through close association with the ancestors and the earth. The clan chief is 
thought to have been chosen by the deities rather than by the clan members: outside 
clan chiefs are called in to perform red tz'ite bean divination in order to select the new 
chief. Clan women (ixoqib) and children (ak'alab) do not participate in council mee- 
tings, but are subject to decisions made by the council and chief. 

More than 300 traditional patriclans of the general type just described can be 
found in rural Momostenango, although there is considerable variation in detail be- 
tween them. Some of the more acculturated Maya of the rural areas (merchants, re- 
formed Catholics, Protestants, descendants of prehispanic nobility) establish corporate 
clans that differ in fundamental ways from the generalized traditional type. Such 
«institutionalized clans» place greater stress on territorial control, and typically seek 
legal personality and communal land titles from the national legal bodies. They tend 
to compete politically with other territorial units recognized by the state, such as 
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districts and «aldeas», and thus, are able to undertake major public work projects (e.g., 
building roads or public buildings, and providing commercial capital for members). 
Authorities of the institutionalized clans parallel those of the modern sector; they 
adopt Spanish titles such as alcalde, regidor, presidente, vocal, etc., and are recruited 
on the basis of formal training and experience rather than age and kinship status, The 
modernizing features of institutionalized clans are symbolized by the construction of 
clan office buildings, the scheduling of meetings according to the Christian calendar, 
the reliance on national legal codes, and the use of voting proceedures in decision ma- 
king. 


Corporate Cantons and Community 


Two more comprehensive types of corporate groups exist within the traditional 
political system of Momostenango: the Chwatz'aq community and rural cantons. 
They share many structural features with the patriclans, although they are defined 
more strongly on territorial grounds than the patriclans. The traditional cantons and 
wider community are identified by their K'ichee'-Mayan names: the community is 
known by the name of the original prehispanic town, Chwatz'aq, while the thirteen or 
more traditional cantons also have Maya names (e.g., Buenabaj, Xolajab) that for the 
most part have existed since prehispanic times (the traditional Chwatz'aq community 
is also referred to by its patron saint name, «Santiago», and in some cases Spanish 
saint names are used in reference to certain cantons; e.g., Santa Ana, San Bartolo). 
The political structures of the traditional Chwatz'aq community and cantons are al- 
most identical, and will be discussed together in the following account. 

The traditional community and cantons are corporate structures with strong moral 
and cultural backing. Members share common speech, dress, beliefs and practices 
(costumbre), and respect for authority. They are not «tribes», however, for territorial 
boundaries are precise, central authority is well defined, and they are subject to higher 
authorities. Authority is vested in councils of principales or elders (ajawab) who 
gain council status by means of religious and political service, age, and ability to lead. 
Usually two or three «chiefs» (k'amal be) dominate the councils; these chiefs are men 
of influence and skill who belong to prominent clans. In general, the elders are per- 
ceived to have sacred qualities, and therefore are almost universally venerated as de- 
cision makers and guardians of traditional Maya life. 

The administration of the traditional community and canton affairs is in the hands 
of civil-religious authorities (ajpatan) chosen by the elders to act in both ritual and se- 
cular matters. In general, three levels of authority are recognized: (1) top-level au- 
thorities who receive Spanish and K'ichee' titles (alcalté, chuchqajaw), and are trusted 
men with considerable delgated authority; (2) mid-level assistants, also identified with 
both Spanish and K'ichee' titles (regidor, ajq'ojom), who are men rising in the hie- 
rarchy or less competent men who will rise no higher; and (3) low-level servants 
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(ajch'amiy, mortomá), who are young men performing menial services. Women par- 
ticipate only at the lowest level as assistants to the men engaged in cofradía service. 

Parallel to this «civil-religious» hiearchy are a series of ritual specialists or priests 
(chuchqajawib rech tinamit/canton), chosen through divination by informal councils 
of clan chiefs. They perform the most sacred rituals on behalf of the traditional 
Chwatz'aq community and cantons. They are not organized along hierarchical lines, 
although they tend to be chosen from prominent clans within their respective territo- 
ries. These traditional priests carry out rituals at sacred mountains and watersprings lo- 
cated at the cardinal directions of the traditional township. They also perform ri- 
tuals in the town center during important annual ceremonies, such as Holy Week, 
Patron Saint's Day, Day of the Dead, and 8 Batz'. These various rituals are oriented 
toward bringing peace, health, agricultural and artisanal success to the traditional 
Maya. Solidarity in the face of new religious forces (such as the reformed Catholi- 
cism) and encroachments into Momostenango lands by outside townships is an addi- 
tional theme of their ritual activites. 

It should be noted that the traditional community and canton political system is 
fast breaking down under the onslought of modernizing forces. Recently, the cofradía 
component of the traditional civil-religious hierarchy was eliminated in Momoste- 
nango by military fiat, and local municipal officials have applied unrelenting pres- 
sure to transform the traditional Maya authorities into mere auxilliary extensions of 
the municipal government. 


Traditional Judicial Process 


A well-organized customary judicial system, replete with institutionalized autho- 
rities and an unwritten legal code, operates within the jurisdiction of the traditional pa- 
triclans, cantons and Chwatz' aq community. Participants in the system consider it to 
be Maya (inherited from the ancestors), and its roots can be traced back historically to 
prehispanic times (Carmack 1990:121ff). Its organizational and cultural features are 
most easily detected at the patriclan level, and the canton and community councils of- 
ten defer to adjudication carried out at that level. Nevertheless, very similar procee- 
dures and legal principles operate at all three levels. 

The traditional judicial system in Momostenango is called nim ja («big house»), 
the ancient K'ichee' name for elite clan houses, even though the proceedings today are 
often carried out in the humble houses of clan members. The actual making of judicial 
decisions is known in the K'ichee' language today, as in prehispanic times, as q'atbal 
tzij («cutting the word»), and constitutes an authority that rests in the «hands» of the 
clan heads. The adjudication process always includes an explanation (pixab) of the 
laws broken and decisions made by the clan head, and takes the form of recounting 
past cases, traditional mores and norms, etc. Breeches of customary law in rural Mo- 
mostenango, then, are handled by a standardized set of Maya proceedures and rules, a 
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kind of «family court» presided over by clan heads and councils of adult males. 
These same authorities also represent the interests of the traditional units before na- 
tional judicial agencies when necessary. 

The traditional judicial system is relatively unspecialized. Offended persons al- 
most always initiate the proceedings, and sanctioning is largely a group function. Se- 
rious transgressions usually result in sanctions involving capital punishment (k’ax- 
kol): bending over for long periods of time, whipping (rapuj), hanging by the 
armpits, and in the past, mutilation of offending body parts. For lesser transgressions 
the sanctions may consist of reprimands, fines (ch'ajbal), or loss of certain traditio- 
nal. rights. For the most serious transgressions, the clan chief informs the ancestors 
and deities of the wrong done, and then banishes (xesex ubik) the culprit from the 
clan or larger traditional community. Although the traditional judicial process is 
not constitutional in a literal sense, it is highly effective and its executors enjoy 
enormous legitimacy. As might be expected, primary attention is given to determi- 
ning the facts of each case in order to apply the law rather than to debating the vali- 
dity of the laws themselves. 

The customary laws (pixab) define publically correct behavior for traditional 
Maya in Momostenango, but they are not formally codified. Nevertheless, they are 
well-known, precise and deeply revered. A study of cases adjudicated by the tradi- 
tional Maya authorities of Momostenango suggests that at least three main types of 
laws are defined by the system's code: (1) laws whose violation is considered to be a 
minor transgression (mac), (2) laws considered to be more serious transgressions 
(macaj), and (3) laws so serious that violation of them is deemed sacrilegious or 
beastly (awaj). These laws, and the judicial proceedures by which they are applied, 
can be illustrated by one of many adjudicated cases I recorded for the traditional clan, 
canton, and community courts of Momostenango. 

The events of the the case took place around 1970 within the confines of a tradi- 
tional patriclan (alaxic) located in a rural hamlet not far from the Momostenango town 
center. À young man named Teodoro had sexual relations with the wife of Fermín, a 
clan brother (literally a cousin). Later, Fermín caught his wife in bed with Teodoro, 
and while Teodoro fled from the house without his pants Fermín began beating his 
wife. Fermín and his brothers called for a clan council meeting (nim ja), at which Te- 
odoro was told that «if there had been a machete you would have been killed». After 
the meeting Teodoro was taken by the clan chief (chuchqajaw) and other adult clan 
members to the municipal judge, where he was accussed of adultery and sentenced to 
twenty days in jail. The parents of the adultress wife were then brought before Teo- 
doro and Fermin's clan council, and were ordered to take their daughter back to her 
own clan. Teodoro and Fermin's clan chief forthwith separated out the woman's be- 
longings, and banished her from the clan. Finally, the clan chief took the case before 
the traditional community council, where a twenty-day separation period for the 
couple was arranged; in the end, however, an «act of separation» was drawn up by the 
same council. Later, when Teodoro returned from jail, the clan held a final council 
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meeting. After a long discussion in which every council member participated, the clan 
chief declared (pixab) that «it is impossible to do such things within the clan; it is sha- 
meless!». Teodoro was banished from the clan, and the clan members were prohibited 
from even speaking to him. I was told by clan members that this was a particularly se- 
rious transgression (macaj) because it was premeditated and involved the wife of a 
clan brother. Nevertheless, had the adultery been committed with a clan sister, it 
would have been even worse, that is, «beastly, impossible» (awaj)! 


Centralized Authority 


It is clear from the account above that the patrilineages have long been the fun- 
damental building blocks of the traditional political system in Momostenango. There 
is good evidence that clan chiefs provide the basic model for the authority relations 
that characterize the canton and community levels of political administration and 
judicial process. In fact, most political activities at all three levels (clan, canton, 
community), including conflicts, are structured by relations between clans, and this is 
well understood by traditional Maya authoritities (these relations are further discussed 
in Fox and Cook 1996:814). Even in the town center, where national authorities do- 
minate political actions, clan interests are often the driving force behind conflicts of 
various kinds (although this may not be understood by the officials in charge; see the 
example in Carmack 1995:330-334). Perhaps the segmentary state model used to in- 
terpret ancient Maya political systems provides a reasonably accurate way to look at 
the traditional Momostenango political system as described above. 

It is important to point out, however, that the traditional Maya of Momostenango 
have always been willing to accept more centralized authority in the context of wider 
state-level hiearchies extending beyond the local community. For the Spanish period 
this is most clearly exemplified by the paternalistic loyalty accorded to the Spanish 
king by the Momostenango Maya; the king became an unseen father figure, and 
their own caciques chiefs became representives of the king. A document from mid- 
sixteenth century Momostenango records the accession of the first of these caciques to 
the highest local political office, with all the pomp and ceremony of an ancient Maya 
prince (Carmack 1995:55). The Maya of Momostenango supported the Spanish king 
all the way up to the end of Spanish rule in Guatemala, only to declare allegiance first 
to a rebellious Maya «king» from Totonicapan in 1820 (Atanasio Tzul) and then to the 
quixotic Mexican king, Agustín Iturbide (Carmack 1995:120-121). 

The acceptance of patrimonial state rulers by the Maya of Momostenango conti- 
nued off and on during the entire postcolonial period. Included among the political fi- 
gures to whom they gave allegiance in exchange for close personal ties and favors 
were Rafael Carrera, the conservative president of Guatemala between 1840-60; Ju- 
lián Rubio, a rebellious conservative caudillo who challenged the liberal rulers of the 
1870s; and the ladino general mentioned above who ruled over Momostenango with 
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an iron hand during the early part of the twentieth century. Close and personal rela- 
tions between the traditional Maya of Momostenango and state caudillos, based es- 
pecially on loyal military service provided by the Maya, continued throughout the 
subsequent decades of this century, with such stern father figures as Manuel Estrada 
Cabrera, Jorge Ubico, Carlos Castillo Armas, and Carlos Arana Osorio. Obviously, 
the traditional Maya of Momostenango are culturally amenable to centralized autho- 
rity and state rule as long as it allows for personalized relationships and considerable 
local cultural autonomy. 

Let us turn finally to a review of some of the more salient features of traditional ri- 
tual as practiced by Maya religious specialists in Momostenango. While the brief ac- 
count to follow is largely based on my own historical and ethnographic research on 
the Maya of Momostenango, I also draw from the much more comprehensive studies 
on this topic by Barbara Tedlock (1982) and Garrett Cook (1997). I begin with two 
overlapping but nevertheless distinct types of religious specialists in Momostenango, 
the shamans and priests. 


RITUAL 
Shamans and Priests 


There are thousands of religious specialists who practice shamanic-like rituals in 
the rural areas of Momostenango. They are generically known as ajq'ij, «daykeepers», 
while the local terms for shaman in Spanish are brujo and zahorín. Typically the day- 
keepers are called to the position as the result of having been born on certain propi- 
tious days of the sacred calendar, and having been cured of certain illnesses by an ex- 
perienced daykeeper (Tedlock 1982:55ff mentions such illnesses as muscle cramps 
and bloating of the stomach). Neither hallucinogenic plants nor the local fermented 
maize drink (chicha) are involved in the calling process, although chicha is imbibed as 
part of most shamanic rituals. 

The power of the shaman derives, at least in part, from entering into altered states 
through dreams, trips to the inside of mountains, special associations with animals (so- 
metimes as companions but usually as messengers who bring signs —especially sna- 
kes, coyotes, birds), divinatory signs such as «lightning» in the blood or flares in fire, 
and from the fates of «days» as manifested in the arrangement of the red £z'ite beans. 
These interlocking ritual techniques are described in detail by Tedlock (1982), who 
Observes that the religious ideas behind the techniques (such as ideas about the fates of 
the «days») are always subject to interpretation by the daykeeper on the basis of prac- 
tical considerations. 

In Momostenango the vast majority of shamans are men, both old and young. 
They have patron-client relationships with those whom they serve, and are paid for 
their services in food, drink, and the national currency (Quetzales). They can do 
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harm (itz) to their clients if mistreated by them. Prior to performing services, the sha- 
mans abstain from sexual relations and attempt to put their personal relationships in 
order. They are primarily patronized by the traditional peasant Maya, but more ac- 
culturated Maya sometimes use their services. Reformed Catholics (Maya involved in 
«Catholic Action») and ladinos will engage shamans only rarely, usually when their 
personal problems are extremely serious and other remedies have failed. Maya from 
other townships also visit famous Momostenango shamans from time to time. 

Some shamans are wealthy, and politically powerful. Such shamans tend to be 
polygamous. They actively seek new means of power, and many have turned to spi- 
rituralism (nawal mesa), the zodiac, and unusual artifacts (mebi’il) as supplements to 
more traditional ritual devices. Only the most marginal, materialistic shamans will 
claim the power to do evil (itzibal); that is to say, identify themselves as witches 
(ajitz), for this is considered to be a dangerous thing. Two shamans from Momoste- 
nango killed by a storm some years ago on Volcán Santa María are reputed to have 
been witches! Evil shamans interpret certain days of the divinatory calendar as bad, 
and make blood sacrifice of animals, especially chickens, in their ritual practices. 

Shamanism in Momostenango flourishes among the poor, exploited, and alienated 
Maya peasants. The shamans serve those who have not turned to the reformed Ca- 
tholic movement but lack strong clan support or have problems beyond the capacity of 
the clan to resolve. Because the more acculturated Maya of the rural area often have 
ambivalent status within local society, they sometimes turn to the shamans for help in 
dealing with their problems. 

A closely related religious specialist, but nevertheless socially distinct from the 
shamans, is the political authority mentioned above as the chuchqajaw («mother, 
father»). The title itself points to a status deeply embedded in the traditional kinship 
and patrimonial political systems of the Momostenango peasantry. As noted above, 
these men function primarily at the clan level, but are also active at the canton and tra- 
ditional community levels as institutionalized political and ritual specialists. Their ri- 
tual techniques overlap with those of the shamans (all of them are daykeepers), and 
yet it seems appropriate to refer to their ritual functions as «priestly» rather than «sha- 
manic». In contrast with the shamans, the chuchgajaw are functionaries in corporate 
organizations, and their ritual authority has specific political functions. Tedlock 
(1982:52-53) argues against categorical distinctions between the two, although she ta- 
citly recognizes important differences between them by designating those I refer to as 
shamans as «shaman priests», and those I call priests as «priest-shamans». 

As we have seen, every traditional clan in Momostenango is headed by a chuch- 
qajaw, who functions as the chief authority, ritual leader, and group shaman. In 
contrast with the unlimited number of individual shamans, there is only one chuch- 
qajaw for each clan, and his title bears the clan name (e.g., chuchqajaw rech alaxic 
Ixcoy, «chief of the Ixcoy clan»). Like shamans, clan chiefs must previously have 
had special callings, but they must also be chosen and instructed by other clan 
chiefs brought in from the outside. After formal selection and training, they have the 
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exclusive duty to perform certain rituals according to the sacred calendar on behalf of 
the clan. Their priestly functions include offerings, prayers, and divinations at special 
altars located within the clan territory, primarily the ancestral (warabalja) and ferti- 
lity (winel) altars (Tedlock 1982:77ff describes a more complex set of altars found 
within the territories of traditional clans, including an altar called meb'il, at which ri- 
tual is carried out to secure commercial success for the clan members). As clan 
chiefs the chuchgajaw are highly honored within and between clans, in large part be- 
cause of their ritual expertise. While they are supported by small but regular pay- 
ments (in money and goods), they cannot survive on these benefices alone, and 
must therefore support themselves. 

The cosmology that guides the clan ritual carried out by the priestly chiefs is more 
integrated and elaborate than that of the shamans. The central symbols are the earth 
deity (juyub taq'aj, also called Dios Mundo), honored at the winel altar; and the an- 
cestors (räx molo), especially former clan chiefs, propitiated at the warabalja altar. 
The sacred earth and ancestors are highly revered, and must be fed (copal incense) 
and given gifts (flowers). These sacred powers intercede frequently in the daily life of 
the clan members, for both good and ill. 

At the traditional canton and community levels in Momostenango, the chief 
Maya authorities also have joint political and priestly functions. In their political as- 
pect they are known as alcaldes, and in their priestly aspect as chuchqajaw rech 
cantón/tinamit («canton/town priestly chiefs»). Prior to being put on the slate of one 
of the national political parties, the traditional community alcalde is selected as can- 
didate by a council of principales, most of whom are themselves chuchgajaw. De- 
pending on the religious qualities of these alcaldes, they may engage in numerous 
priestly activities in connection with the cofradías as well as more strictly Maya ri- 
tuals. 

Two other ritual specialists are called to conduct traditional rituals on behalf of the 
entire community, and like the alcalde they have the K’ichee’ title of chuchgajaw 
rech tinamit (in some cantons similar ritual specialists exist). Unlike the clan canton, 
and community chiefs, however, their authority is exlusively priestly, and not directly 
political. Even though formally selected by a council of priestly chiefs (chuchgajaw), 
these two town priests are hereditary positions, for the selections are always made 
from the same clans and cantons (Los Cipreses and Pueblo Viejo are the designated 
cantons). The two priests receive regular benefices in the form of sandals, money, and 
food on the days they carry out their functions, but like the clan chiefs they are almost 
wholly seif-subsistent. 

Tedlock (1982:35ff) describes the traditional community, canton, and clan «priest 
shamans» (chuchgajaw) as a religious hierarchry, the bottom level of which is made 
up of the thousands of individual shamans (her «shaman priests»). According to my 
informants, however, the hierarchy is actually a political rather than ritual one, and is 
made up of the different levels of authorities within the corporate units of the tradi- 
tional community. The two town priests exercize no authority over other traditional re- 
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ligious specialists at the canton or clan levels; not even in their own clans and cantons. 
Nor do they have authority over civil matters, such as arranging marriages, settling 
disputes, distributing lands, etc. In lacking political authority in such matters, the two 
town priests contrast with the traditional community and canton alcaldes as well as the 
clan chiefs. The sole function of the two priests is to carry out highly esoteric ritual on 
behalf of the traditional community of Maya. On specified days of the sacred and so- 
lar calendars they make ritual offerings at four sacred mountains located in the car- 
dinal directions of the township, as well as at special altars in the town center (one of 
them in a secret municipal room), at the old town center (Chwatz'aq or «Pueblo 
Viejo»), and at a mountain shrine (Las Minas) in neighboring Chiantla, Huehuete- 
nango. 

The town priests work generally within a more politically oriented and complex 
cosmology than do the clan chiefs, although Tedlock (1982:82) points to similarities 
in the calendar days on which they make ritual offerings and the cardinal orientation 
of the respective altars where the offerings are made. The four sacred mountains at 
which the town priests carry out ritual (Sokop, Tamankú, Pipil, Kilajá) are protected 
by naguales (such as snakes and mountain lions) and so are dangerous to anyone but 
these priests. The mountains represent the most powerful manifestations of Earth 
God (juyup taq'aj or Dios Mundo), the major deity of the traditional Maya in Mo- 
mostenango. At shrines built on top of these mountains the priests make offerings to 
the four yearbearers during the last of the five unlucky days of the K'ichee' solar 
calendar. 

Tedlock (1982:99ff) has brilliantly reconstructed the correlations between the 
sacred and solar calendars calculated by the town priests in order to know when to 
carry out these year-ending rituals, and the multivocal nature of the different symbols 
associated with each mountain and yearbearer. The yearbearers in Momostenango are 
known collectively as the «grandfathers and grandmothers» (mamib), and indivi- 
dually by their calendric names: noj, kiej, e, iq”. These four «mams» are patrons of the 
years, and provide different yearly fates as they are annually received on the moun- 
tains in clockwise rotation. It is noteworthy that much of the symbolism of the year- 
berarer's ritual is profoundly political: the shrines themselves are conceptualized as 
political «dispatches», and each yearbearer is represented by two invisible alcaldes 
and their respective secretaries. In addition, important political figures of the past 
(such as Cacique Diego Vicente, and Presidents Rafael Carrera and Jorge Ubico), as 
well as militant patron saints (such as Jesucristo and Santiago), are propitiated by the 
town priests. These various sacred powers (including patron deities of natural phe- 
nomena, such as rain, clouds, vegetation, etc.) are said to be authorities of Earth 
God, who together will preside over the political and spiritual fates of the commuinity 
during the upcoming year. The town priests believe the main purpose for carrying out 
the yearbears ritual is to gain favor with these powers, and they do this by paying fi- 
nes (in the form of gifts such as copal, flowers, and prayers) that expiate the commu- 
nity's misdeeds from the past year. 
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$ Batz' Ceremony 


The Wajxaqib Batz’ («eight thread») ceremony in Momostenango begins the sa- 
cred calendar round each 260 days, and puts on display the local traditional Maya re- 
ligion. Thousands of Momostenango Maya, many of whom now live in other town- 
ships and even in other countries, gather at the main shrines located in and around the 
town center to make offerings to the sacred powers. The external appearance of the 
ceremony is one of a huge shamanistic orgy, and has been so described by some ob- 
servers, but a more informed view reveals its complex articulation with the diverse re- 
ligious specialists described above. The ceremony is organized along Maya rather than 
Western lines. 

The time and place of the ceremony is fixed: it celebrates the putative beginning 
day of the sacred calendar round, wajxagib batz’ (8 Batz’). The ritual participants fo- 
llow a ceremonial circuit of altars and shrines from the western mountain shrine 
(Ch'utisabal), south to the water shrine (Paja”), east to the town shrines (Paklom, Chi- 
kachoch), and west again to the mountain shrine (Nimasabal). Through this ceremony 
the religious specialists recreate on a small scale the cycle of visits by the two town 
priests to the four yearbearer mountains mentioned above. B. Tedlock (1982:71) in- 
dicates that for shamans being initiated, the Nimasabal shrine is not visited until the 
following day, 9 E. Rituals similar to those of 8 Batz’ are celebrated on other days of 
the sacred calendar at these same altars, although none of these is as important as 8 
Batz'. In particular, as B. Tedlock (1982:71) points out, forty days after the 8 Batz' ce- 
remony, on 9 Batz', new daykeepers complete their training with a final ritual at Ni- 
masabal. Nine Batz’ is also a day when religious specialists who could not attend the 
8 Batz’ ceremony have a second chance to fulfill their ritual obligations. 

The priestly and shamanic daykeepers (ajq'ij) who swarm over the altars during 8 
Batz’, especially at Ch'utisabal and Nimasabal («little and big place of sweeping»), do 
not indiscriminantly make offerings at the shrine, but rather seek niches where they 
were first initiated and left behind pieces of broken pottery. The disintegrating bags of 
the red ¢z’ite beans scattered among the sherds belong to deceased daykeepers who 
left them as a sign of their ties to the shrine. The majority of those making offerings 
are shamans, including some women, and are serving clients and individual families. 
Easily overlooked are the priestly authorities (chuchgajaw), representing the clans, 
cantons, and traditional community. The traditional priests communicate with one 
another at the shrines under the direction of the two community-wide priests, but no 
overall coordination of the ceremonial activities takes place. 

The 8 Batz' ceremony is multifunctional. It serves to bring traditional Momoste- 
nango Maya together, regardless of where they might now reside or work. This is es- 
pecially important for the merchants, many of whom spend much of the year outside 
Momostenango; they are obligated to return to the community and demonstrate by 
means of ritual their spiritual connection to it. The ceremony is thought to remove the 
collective sins and debts of the community, as well as of particular individuals and 
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groups (such as cantons and clans). On this day too the mountains are honored as ma- 
nifestations of Earth God and the ancestors. Tecum, the martyred Maya hero of the 
Conquest and now the «king» of Earth God, is remembered and recognized as the 
founder of the great shrines used in the ceremony. 

More specifically, the 8 Batz' ceremony functions to meet the needs of the many 
Maya shamans, priests and chiefs of Momostenango. No matter how negligent they 
may have been during the past nine months in exercizing their ritual powers, on this 
day they are expected to burn copal. It is also the day for initiating new daykeepers, 
some of whom will become clan chiefs and the majority of whom will function as 
shamans serving individual clients (see B. Tedlock 1982:64ff for a detailed account of 
the complete initiation process). The initiation ritual itself and the memory of past ini- 
tiations help make possible, however loosely to the outsiders' eyes, the integration of 
traditional political authorities, priests and shamans into a regional Maya religion. 

Let us end our account of traditional Maya ritual in Momostenango with a brief 
description of how Holy Week is celebrated by the Maya. 


Traditional Holy Week 


Holy Week in Momostenango is an extremly complex ceremony with many levels 
of participation and meaning. One level is represented by the modern sector of Mo- 
mostenango, divided into two largely independent participating groups: the local 
Catholic hierarchy, especially the priests and catechists; and the ladinos and accultu- 
rated town Maya, organized into hermandades (religious sodalities). A second level is 
made up of the cofradía sector, which is largely independent of the Church hie- 
rarchy and seems to practice a more colonial, sincretized Spanish-Maya form of ritual. 
A third level consists of the costumbristas, traditional Maya who are almost totally in- 
dependent of the other two sectors and participate in rituals that are transparently 
Maya in origin. 

During the days of Holy Week the three sectors just mentioned engage in almost 
continuous ritual activity: pilgrimages, processions, dances, music, recitations, spee- 
ches, and dramas. A careful examination of the ritual practices of the three sectors re- 
veals that even though at times there is loose coordination between them, for the most 
part their respective ritual acts are autonomous, or even in conflict with one another, 
and differ markedly in meaning and practice. For example, the Church and ladino pro- 
cessions are hierarchically organized, with clearcut central authority and division of 
tasks. The cofradía processions are for the most part well organized, but authority is 
dispersed (the traditional community alcalde has only weak supervisory authority), di- 
vision of tasks is primarily by sex (men and women march in separate lines), and or- 
ganization tends to break down toward the end of the ceremony (when, for example, 
heavy drinking and disorganized dancing with the saints may occur). The traditional 
Maya per se do not engage in processions during Holy Week, and in fact their ritual 


345 


performances often disrupt the processions of the other two (for example, I witnessed 
cofradía saint processions blocked by traditional dances, with the cofrades blowing 
horns to clear the way or physically pushing aside the dancers). 

Ritual meanings, of course, are harder to determine, but clearly they too differ 
markedly for the three sectors. For the modern sector Holy Week ritual is an oppor- 
tunity to express the superior power of the Church on the one hand, and of the ladinos 
on the other; that is to say, their rituals are highly political (in a broad sense of the 
term). The daily masses provide the Church with a forum for expressing these mea- 
nings. For example, in the mass of Holy Friday the church is filled with catechists and 
their followers, and the priest exorts them to bring more «conquests» for the Church, 
while to the cofradías he charges, «it is past time to leave paganism and witchcraft 
behind, and to become true Christians». The cofradías, for their part, seem to play a 
subordinate ritual role throughout the week: they take the various saints to the calva- 
rium and back, march toward the end of the ladino-dominated sodality processions, 
carrying nothing more than candles placed in humble reed containers, and on Holy 
Thursday recreate the betrayal of Judas with an image dressed in bright clothes seated 
at a table in front of the church (the image is burned the next day). Nevertheless, their 
journeys to the old colonial capital of Antigua to bring candles and to the coast to 
bring flowers and palm fronds, as well as processions with saints to the cardinal 
points of the town, and carrying out of ritual at the calvarium (where they lay to rest 
the «Crucified Jesus» and dance with the saints) are ritual acts that express much 
Maya symbolism. 

The ritual celebrations of Holy Week by the traditional Maya (costumbristas) are 
interpreted by the modern sector as either a form of folkloric entertainment (ladinos) 
or scandalous paganism (Church hierarchy). When the traditionalists burn copal at the 
tombs of the dead in the cemetary, they are obviously propitiating the ancestors. On 
Holy Friday when they perform the Tz'ulap Dance («Dance of the Gracejos or Jes- 
ters») to the music of drum and rattle, it is in honor of the Crucified jesucristos ac- 
cording to the «authors» of the dance. The Tz'ulap dance is clearly Maya (although it 
also has obvious Spanish patterns as well), and it is overseen by an important tradi- 
tional Maya priest (chuchqajaw) who has propitiated Earth God on behalf of the 
dancers. The dance recreates the story of Maya jesters wearing ragged clothes and 
brandishing whips who try to have sexual relations with another man's wife; the jea- 
lous husband kills his own brother-in-law (baluk) by mistake, and is taken before the 
town judge (note the similarity with the judicial case presented above). The dance has 
been widely interpreted as a Maya «fertility ritual» performed just before the yearly 
planting of maize, although this has been specifically denied by the Maya priest 
who oversees the dance. The explicit sexuality, drinking, and jesting suggest that in 
anthropological terms it is a rite of «reversal» or liminality. 

Garrett Cook (1981; 1997), in a highly original interpretive study of traditional 
Holy Week in Momostenango, has unravelled many of the hidden Maya meanings 
behind the rituals of the cofradía and traditional sectors; and, in addition, points to 
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possible cultural ties with ancient Maya ritual and belief. He concludes that overall, 
traditional Holy Week ceremony in Momostenango can be seen as a ritual of renewal, 
symbolizing the transition from the dry to the rainy agricultural seasons. In the cere- 
mony Jesucristo becomes a Maya hero figure who dies (at the calvarium at full 
moon) and is reborn as the summer sun (at the church at sunrise). Rituals carried out 
from Wednesday through Friday can be seen as liminal, as they mark the unlucky 
days at the end of the traditional Maya solar calendar. The key figures during this li- 
minal period are Judas, a representation of San Simón or Maximón, who stands for the 
death god of the underworld (Xibalbá); and the Tz'ulap dancers, culture heroes par- 
ticipating in underworld ordeals (and also manifestations of the yearbearers). 

Cook is able to connect up the 7z'ulap dancers with the Hero Twins who ascend 
to the underworld, and San Simón with the lord of Xibalbá who according to the Po- 
pol Wuj demanded flowers from the Hero Twins. Since the myths of the Hero Twins 
and their visit to the underworld have been identified within Classic Maya icono- 
graphy and writing, the connection between the rituals of traditional Momostenango 
Holy Week and those of the Classic Maya would seem to be established. According to 
Cook, the fact that San Simon's body is made out of bunchgrass in the form of a cross 
would also tie this important Holy Week figure to the «foliated cross» of the Classic 
Maya! 


CONCLUSIONS 


It is impressive that we can learn so much about Maya civilization, even ancient 
Maya civilization, from the microhistory and ethnography of a single contemporary 
community such as Momostenango. This attests to the social connections between the 
Maya accross different regions and periods of time, as well as to the cohesiveness of 
the Maya cultural tradition and the struggle by the Maya people to preserve their rich 
cultural heritage. A successful historic struggle to preserve cultural tradition, however, 
is not really exceptional in world history, as more and more we understand the staying 
power of the ancient civilizations (Huntington 1996). The key to understanding cul- 
tural persistence of this kind is to examine the broad social interaction spheres, even 
world systems, that are universal tendencies in human history. We now know, also, 
that cultures like economies generate interests, and that human agents will struggle for 
them and tenaciously adapt them to their changing social conditions. 

The guidelines provided by historical anthropology have been useful in studying 
the relationships between the Maya of Momostenango and the ancient Maya. The 
stricture that both internal and external factors need to be considered directs us to exa- 
mine local cultures in wider contexts, in the case of Momostenango the wider context 
being the ancient Maya social world and associated civilization. The citation above 
from Freidel about relations between highland and lowland Maya during the Late 
Maya period points to external nexuses between local peoples like the Maya of Mo- 
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mostenango and the wider Maya world that made possible shared cultural traditions. 
Similarly, the ethnographic methods employed by scholars such as Cook and B. 
Tedlock in Momostenango can lead to the kind of in-depth cultural understanding that 
allows us to connect up such local manifestations of culture with the larger Maya ci- 
vilization. 

I have stressed continuity between ancient Maya civilization and local Momoste- 
nango culture in the account above, but it is also clear that change is just as much a 
part of the story. Thus, while there has been remarkable preservation of hamlet, dis- 
trict, town, and province levels of settlement patterns in Momostenango, the actual fe- 
atures of these settlement levels differ greatly from the ancient forms. The Momos- 
tenango town, for example, to a large degree is no longer culturally Maya, even 
though it still functions as an elite control center over rural Maya. And the old Mo- 
mostenango province is now a township far more integrated into a state administrati- 
ve hierarchy than was the case in the Maya past. It has been pointed out, too, that whi- 
le segmentary lineage structure has continued to define much of traditional politics in 
Momostenango, this structure generally operates at a level lower corporate sector than 
it did within the ancient Maya polities. But the co-existence of both continuity and 
change in the Maya culture of Momostenango is probably most evident in the field of 
ritual, especially the Holy Week celebrations. There we find ancient yearbearer sym- 
bols and meanings that hark back to ancient Maya civilization, clothed almost entirely 
in Christian trappings and hidden among rituals that are emphatically modern (espe- 
cially those carried out by the reformed Catholics). 

Hopefully, our review of traditional Maya culture in Momostenango will cast light 
on some of the patterns of ancient Maya civilization that perhaps have not received the 
attention they deserve. One such pattern might be that of the patriclans, and what they 
can tell us about the social organization, ritual activities, and conflicts of the ancient 
Maya peasantry (see McAnany 1995). Another pattern would be concerned with tra- 
ditional law and judicial process, and the role they might have played within ancient 
Maya society. Still another pattern might have to do with the priestly specialists, and 
their relations with shamans; surely references to ancient Maya kings as «shamans» is 
questionable in light of the well-established priestly functionaries in traditional Mo- 
mostenango. 

It might be objected by some that Maya culture in Momostenango can have little 
to do with the highly developed political states and civilization of the ancient Maya. 
After all, the Maya of Momostenango are no longer politically subject to Maya elite, 
and are themselves largely peasants. Garrett Cook (1997), who is sympathetic to the 
idea of cultural continuity, wonders whether traditional Maya culture in Momoste- 
nango might not be primarily the remnants of an ancient peasant Maya culture and not 
of its elite civilization. This line of reasoning has much to recommend it, but it is also 
evident that through the mediation of the caciques and dialectical opposition to them 
by other leaders, the Maya of Momostenango through the centuries have been able to 
reconstitute a great deal of the ancient Maya elite civilization. Were this not the 
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case, I think it unlikely that we would find so many similarities between the cultures 
of the traditional Maya of Momostenango and the ancient Maya. 

Discussion of the relationships between local Maya culture and ancient Maya ci- 
vilization is relevant to efforts by new Maya elite struggling to establish a modern 
Maya state in Guatemala, and who have begun to draw from cultural traditions in pla- 
ces like Momostenango in their attempt to create a modern Maya nationalism. Will 
such a resurgent cultural tradition contribute to the development of an axial-type 
(Eisenstadt 1986) Maya civilization? Only time will tell, but these new nationalistic 
Maya are clearly trying to build a «bridge», as Coe put it, between the past and the 
present. If they are able to succeed in this, surely the Maya of Momostenango will 
have contributed to the construction of that bridge. 
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LOS HEREDEROS DE ZIPACNA. 
NOTAS SOBRE LA PESCA EN CINCO GRUPOS 
MAYAS COLONIALES 


Mario HUMBERTO Ruz! 
Universidad Nacional Autónoma de México 


A lo largo de esta centuria, gracias a arqueólogos e historiadores, se han lo- 
grado importantes avances en el conocimiento de la cultura material, las expre- 
siones artísticas y políticas de las élites o los calificados como «grandes» logros 
mayas prehispánicos —en los campos de la arquitectura, la astronomía, la mate- 
mática, la escultura, la creación de un peculiar sistema de escritura o el estable- 
cimiento de una complicada red comercial, entre otros— o las maneras en que és- 
tos variaron bajo el dominio hispano, pero no fue sino hasta las últimas décadas 
cuando empezamos a vislumbrar y aproximarnos a las experiencias y afanes co- 
tidianos de los mayas «del común», inmensa mayoría en quien encontraban sus- 
tento tales realizaciones. 

Como señalaba en un trabajo previo sobre cacería (Ruz 1997), las labores de 
pesca, caza y recolección han sido rara vez abordadas por los mayistas con dete- 
nimiento —y mucho menos con afanes comparativos—, acaso por lo fragmenta- 
rio y disperso de la información que llegó hasta nosotros, y también por la poca 
atención que se ha prestado a los aspectos comunes de la vida diaria. La investi- 
gación acerca de las actividades de subsistencia muy a menudo se ha restringido 
a las labores agrícolas y, en particular, a los sistemas de cultivo ?. En manera al- 
guna pongo en duda el papel crucial de la agricultura en el desarrollo de la civi- 
lización maya; intento únicamente llamar la atención sobre la vigencia que tenían 
otras ocupaciones en la vida cotidiana. 


' Etnólogo del Centro de Estudios Mayas, UNAM, México. 

? Buen ejemplo de esta cuasi obsesión por el tema son buena parte de los artículos editados por 
Flannery (1982) en una obra que pretendía dar un panorama general de la «subsistencia maya». Ejemplo del 
desdeño con que los historiadores de la época colonial han tratado el tema se encuentra en el detallado tex- 
to de Solano sobre los mayas guatemaltecos del siglo xvm: de sus 483 páginas sólo una habla de pesca. El 
ya clásico y ejemplar estudio de MacLeod sobre la Centroamérica colonial (1980), por su parte, contiene 
apenas dos menciones tangenciales a la pesca en su abultado índice analítico. 
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El propio Popol Vuh (1984: 138) señala, con metáforas dignas de un estruc- 
turalista, la oposición complementaria entre las actividades agrícolas y aquellas de 
caza, pesca y recolección, al narrar el fin de Vucub-Caquix y sus hijos Zipacná y 
Cabracán, a manos de los semidioses Hunahpú e Ixbalanqué. El primero fue he- 
rido cuando, encaramado sobre un árbol de nance, se entretenía en cortar la fruta 
que constituía toda su comida y moriría después, al dejar que le cambiaran los 
maltrechos y doloridos dientes —«que le brillaban en la boca como perlas»— por 
otros nuevos, hechos de granos de maíz blanco. «Al instante decayeron sus fac- 
ciones y ya no parecía señor». Le despojaron entonces de «las cosas de que se 
enorgullecía»: sus esmeraldas, sus piedras verdes, sus metales preciosos... Zi- 
pacná, goloso de pescado y cangrejos, y amante de bañarse en los ríos, sucumbió 
bajo el cerro Meauan cuando intentaba atrapar un cangrejo mágico que habían he- 
cho los jóvenes; Cabracán fue enterrado vivo después de perder las fuerzas por 
comer un pájaro asado y untado de tiza que Hunahpú e Ixbalanqué cazaron con 
sus cerbatanas. Había llegado el momento de que los heroes se ocuparan en «sus 
trabajos... Lo primero que harían era la milpa». Traicionados acaso por su ascen- 
dencia?, preferían empero entretenerse con sus cerbatanas, dejando los cultivos a 
cargo de instrumentos mágicos. «Ciertamente no hacían ningún trabajo de la- 
branza», apunta el texto (Popol Vuh op. cit.: 133-139). Frutas, minerales, pájaros, 
peces, cangrejos... desplazados por el divino grano. Desplazados, pero no pros- 
critos. 


LAS FUENTES 


Apuntaba en el ensayo citado que si bien el estudio de tales aspectos de la co- 
tidianeidad no resulta particularmente fácil, es posible inferir algo de ello conju- 
gando los reportes arqueológicos contemporáneos con los lingúísticos recopilados 
durante la época colonial (diccionarios, artes e incluso confesionarios), los datos 
registrados por frailes, viajeros, cronistas y autoridades civiles y el uso de la 
analogía etnológica. Su análisis conjunto trasluce el alto desarrollo de que sabían 
las actividades de pesca, caza y recolección, pero también su diversidad, lo cual 
no es de extrañar si recordamos la ubicación de estos pueblos en medios de flora 
y fauna rica y variada, y por lo general en la vecindad de ríos, costas, esteros o la- 
gunas. 

A fin de ceñirme a las exigencias de espacio, en este breve artículo —esbozo 
de un texto mayor en preparación— abordo únicamente la descripción del mate- 
rial lingüístico colonial relativo a, apenas, cinco grupos mayances. No me escapan 


3 Recuérdese que Hunahpú e Ixbalanqué fueron paridos «en el monte» por Ixquic, hija de uno de 
los Señores del Inframundo, sitio ligado en la cosmovisión maya a los «dueños» de la foresta y los ani- 
males. 
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los riesgos que conlleva presentar un trabajo tan cojo en múltiples sentidos, des- 
contextualizado en muchos otros y carente aún de crítica historiográfica o lin- 
güística y sin consideraciones analíticas, pero confío en que a pesar de su orien- 
tación exclusivamente etnográfica sea suficiente para llamar la atención de los 
colegas sobre la riqueza implícita en los vocabularios coloniales y las ventajas de- 
rivadas del simple ordenamiento comparativo de los datos que éstos nos ofrecen. 

Los grupos tratados incluyen a los tzeltales de la depresión central de Chiapas, 
los ch” oles del Manché petenero, los mayas de la península de Yucatán, los po- 
komchís y cakchiqueles de Guatemala. La elección de los materiales obedece tan- 
to a la fecha de su elaboración (siglos xvi a Xvi) como a la ubicación geográfica 
de los pueblos de que dan cuenta, pues se incluyen habitantes de zonas monta- 
ñosas, llanuras, selvas y planicies calcáreas, ergo, con mayor o menor accesibili- 
dad a recursos hídricos de procedencia diversa, lo cual permite observar seme- 
janzas, divergencias y procesos de cambio en el campo de las técnicas empleadas 
y las presas obtenidas *. 

Las obras empleadas fueron el Egregium Opus y el Vocabulario de lengua 
tzendal según el orden de Copanauastla (ambos en tzeltal) de fray Domingo de 
Ara (c. 1560), el magno Thesaurus Verborum cakchiquel, de fray Thomás de 

‘Coto (1647-56), el Vocabulario en lengua choltí de fray Francisco Morán (c. 
1625), el Arte breve y vocabularios de la lengua pok’om reconstruidos por Acu- 
ña con base en los textos de fray Dionisio de Zúñiga (c. 1614) y fray Pedro Morán 
(c. 1740) y los dos volúmenes del Diccionario etnolingúístico del idioma maya 
yucateco colonial de Cristina Alvarez (vid bibliografía), elaborados con base en 
cinco de los más importantes vocabularios del yucateco 5. 

Resulta importante advertir sobre la disimilitud de los textos. Mientras que el 
de Morán se compone de unas cuantas hojas, el de Coto bien puede calificarse de 
enciclopédico, como lo indica ya su denominación de Thesaurus. Si se compara 
con los dedicados a otras lenguas, éste es sin duda la joya del conjunto. Gracias a 
él poseemos no sólo los nombres de peces, crustáceos, moluscos y otras familias, 
y las técnicas empleadas en su captura, sino varios detalles que nos ilustran sobre 
el conocimiento que poseían los indígenas acerca del entorno acuático, su apro- 
vechamiento y las sutilezas idiomáticas para expresarlo ©. 

La edición del vocabulario pokom, por su parte, contiene una minúscula por- 
ción de los textos originales, que en el caso de Morán incluían tanto material po- 


* La ausencia de algún grupo representante de poblaciones ribereñas a lagos (vg. tzutuhiles, itzáes o la- 
candones) y sobre todo de los chontales de Tabasco, civilización hídrica por esencia, obedece a la parca in- 
formación que ofrecen los materiales lingüísticos que pude consultar. 

5 El llamado de Viena, el Motul editado por Martínez Hernández, la Lengua Maya de Pío Pérez y los 
dos volúmenes del Motul de la John Carter Brown Library. 

6 A fin de facilitar su lectura y comprensión, he modernizado aquí la ortografía y puntuación de las lo- 
cuciones castellanas, que el filólogo René Acuña, editor del magno texto de Coto, respetó en su forma co- 
lonial. 
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komam como pocomchí, mientras que de los cerca de 1400 folios del trabajo de 
Zúñiga —considerado por su editor el más importante de los vocabularios indí- 
genas coloniales— sólo subsistió una décima parte (Acuña 1982: 242 y 1991: 
XV, XXI). Asimismo, en tanto que algunos textos dan cuenta de un solo poblado 
(vg. Ara), otros se ocupan de una región e incluso la trascienden para dar cuenta 
de las prácticas acostumbradas en un contexto geográfico mucho mayor, tal 
como el ocupado por todos los hablantes de la lengua en cuestión. Si agregamos 
a ello la diversa capacidad de sus autores para captar o registrar peculiaridades fo- 
nológicas tales como las glotalizaciones (lo que obviamente incide en el análisis 
etimológico)”, es fácil comprender su distinta utilidad. 

Sea como fuere, algo en lo que conviene insistir es que la mayor o menor in- 
formación que proporcionan puede ser un rasgo vinculado a la extensión de la 
obra e intereses de los religiosos, y no necesariamente a la cotidianeidad de las 
técnicas o la amplitud del conocimiento que poseía el grupo en cuestión sobre el 
tema que nos ocupa. Cabe además recordar que, a diferencia de lo registrado en el 
campo de los mamíferos, las aves o las plantas domesticadas, la modificación del 
acervo piscícola en el área maya por parte de los españoles parece haber sido mí- 
nima. De hecho, exceptuando la introducción en algunos lagos guatemaltecos de 
mojarras provenientes de otros ríos e incluso, supuestamente, del mar, y de tor- 
tugas en alguna laguna de La Verapaz ?, no constan referencias al respecto. En 
este, como en muchos otros sentidos, las regiones tratadas bien pueden conside- 
rarse de franca orientación rural, prioritariamente productoras de alimentos bási- 
cos y periféricas a los grandes circuitos comerciales de la época, lo que sin duda 
incidió en su menor «europeización», sin que ello signifique, en manera alguna, 
que permaneciesen ajenas a la globalización económica de su tiempo’. 


LOS PAISAJES Y SU DOMESTICACIÓN 


Varias obras de corte histórico insisten en la escasez de pescado en los ríos de 
la Guatemala colonial '°, exceptuando algunas corrientes de las Verapaces, es- 
pléndidamente descritas por Francisco Montero (1982: 237ss) y a Santiago Ati- 


7 Desde un punto de vista meramente práctico cabe apuntar que no todos los textos nos ofrecen un lis- 
tado de entradas en el idioma nativo, lo que además de restringir la información por el hecho de que se in- 
tentó traducir los vocablos «calcándolos» sobre obras por entonces clásicas de la filología castellana —ta- 
les como las de Nebrija y Luis de la Cerda—, reduce las posibilidades de organización en campos 
semánticos y el análisis etimológico. 

$ Véase lo reportado en la Relaciones geográficas del siglo xvi (Acuña 1982: 43, 92, 238). 

? Tratándose de un ensayo de corte etnográfico no es mi intención ahondar aquí en el tema, planteado 
ya por Pérez Herrero (1986) para el caso de Yucatán. 

'0 Consúltese por ejemplo lo reportado para Atitlán, Zapotitlán o La Verapaz en las Relaciones geo- 
gráficas del siglo xvi (Acuña 1982: 43, 92, 206, 209, 216 y 238). 
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tlán, que contaba con «un río caudaloso... donde toman mucho pescado blanco y 
mojarras y truchas, cangrejos y camarones de que los indios se aprovechan» 
(apud Acuña 1982: 149, 314), mientras que otros autores curiosamente destacan 
la abundancia de pescado con que se proveía la ciudad de Guatemala, como To- 
mas Gage, quien después de ennumerar los productos cárnicos apunta: «También 
está bastante bien provista de pescados, tanto por la Mar del Sur [el Oceano Pa- 
cífico], que no dista en algunas partes más de 12 leguas, como por los ríos que de- 
sembocan en este mar, del lago de agua dulce de Amatitlán y Petapa, y de otro 
[Atitlán] que está a tres o cuatro leguas de Chimaltenango» (1946: 177). 

Sea como fuere, la voz cakchiquel para riqueza, ginomal *, aparece califican- 
do al «río que es abundante de peje y del monte que tiene muchos animales y aves 
que cazar», buena muestra de que riqueza y poder se asimilaban al mundo natural 
y de la importancia económica y cultural que guardaba el antiguo universo de ca- 
zadores y pescadores» (Ruz 1997: 133) (Fig. 1); importancia que pudo incluso 
acrecentarse precisamente por la abundancia proporcional de gente dedicada a la- 
bores agrícolas ''. En este mismo sentido, resulta significativo el que, tras traducir 
el verbo prohijar, el texto ponga como ejemplo: haru mac nu qux xat nu quluba?, 
«para que me sustentaras, para que pescaras para mí y trabajaras en mi ayuda, te 
crié, sustenté y casé». 

Acorde con tal importancia, el diccionario de Coto muestra cómo la cultura ha- 
bía domesticado el espacio al dar nombre a sus variaciones y la forma en que los 
hombres se amoldaban a ellas: mar (palo o palouh), estrecho de mar, mar alta, olas, 
mar «sosegada», crecida o «alterada», marea, viento marino (indicando su «cali- 
dez»), «marina cosa», costa marítima (diferenciando aquella «donde pescan o hacen 
sal», de la zona de rompiente y las playas), costear, pueblos costeros o «canoeros» 
(taeahal huyu; ta£ahal tinamit, amaé) e incluso gente costeña (ta£&ahal vinak), 
«piloto» de canoa y marinero, son voces que figuran al lado de otras para las co- 
rrientes y depósitos de agua dulce (lago, laguna y río, así como para sus riberas y 
olas, y también se proporciona un gentilicio: «a los que moran a orilla de lagunas 
[llaman] he ah ru chi ya, como los que viven a orilla de la laguna de Atitlán»). No 
es de extrañar la váriedad del conocimiento; a diferencia de otras naciones ma- 
yances, la cakchiquel ocupaba desde épocas prehispánicas tierras situadas cerca del 
mar, surcadas por ríos o vecinas a sistemas lacustres. 

El empleo de las vías acuáticas como medio de comunicación se aprecia en la 
variedad de términos para designar barcas, canoas, remos, bogadores, «engolfar- 


11 En idéntica dirección apunta la entrada «próspera cosa, o prosperidad con abundancia de todo. Usan 
de estos nombres: 3anal, que es abstracto de Jan, «cosa amarilla» y raxal, que lo es de rax, «cosa verde». 
y dicen: 3anal raxal para significar que el río tiene mucho pesce y de muchos géneros, dicen tzatz ru 3anal, 
ru raxal ya, qo car, qo chom, qo ronohel qhuti chicop, nima chicop, ch'u pam y lo mesmo dicen de la la- 
guna, estanque, o estero de mar». 

* Elsigno £es el llamado «tresillo», que en la época colonial se usaba como equivalente a una «q gu- 
tural». 
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se» "^, etc., así como en los agentivos y verbos que de ellos se derivan '3, en los 
que no me detendré aquí. Coto consigna además la expresión &axibal, igovibal 
ch'u vi ya rumal vinak : «canoa en que se pasa por sobre el agua», que acaso re- 
mita al empleo de especies de lanchones a manera de puentes, como aquellas de 
las que aún hoy se valen los mayas chontales para atravesar esteros, pequeñas cié- 
nagas o áreas temporalmente inundadas. Por otra frase nos enteramos también que 
para los pasajeros o cierto tipo de carga (es de suponer frágil) se ponía «paja o 
rama» en las canoas, a lo cual se comparaba con un «nido». Que en ocasiones tal 
nido no era propio se deduce de la entrada kahbal hucu —arrendar nao, fletar— 
donde además del vocablo para canoa vemos aparecer kah: alquilar. j 

Para la Colonia, los pokomchíes se ubicaban en torno a los ríos Chixoy y Po- 
lochic y vecina al lago de Izabal. Cabe recordar que para esa época pokomam y 
pokomchí se consideraban una sola lengua (cuando mucho con variantes dialec- 
tales) '*, que ocupaba otras dos áreas: una que se extendía por el altiplano oriental 
de Guatemala desde el sur del río Motagua hasta el lago de Amatitán y la laguna 
de Ayarza, colindando con los pueblos de habla xinca, y otra meridional próxima 
al río Paz, que consistía en meros islotes pokom en un mar pipil, entre las alcal- 
días de Guatemala y San Salvador. 

Dada la ubicación geográfica de sus hablantes no es de extrañar que en el ma- 
terial en pokomchí se aluda sobre todo a cuerpos de agua dulce, pero por desgra- 
cia lo que llegó hasta nosotros es francamente raquítico. Constan referencias a ríos 
crecidos, subidos o salidos de madre; a golfos, lagos o estanques (quienab), a isla 
(peten) y sus moradores (ah peten ama&), y a arroyo, cuya designación se traduce 
por pie de agua, agua pequeña o pierna pequeña de agua (€0€ ha, quizi vach ha, 
quizi vach r'o£ ha). Para playa o costa se ofrecen dos voces: una que remite a la 
de un río (chi ha: «los labios del agua») y otra, chi palau, a la del mar. Para em- 
barcaciones apenas figura hucub, piragua, cuya popa antropomorfizada se nombra 
ru yub hucub (el culo de la canoa). 

Por su parte los ch'oles del Manché habitaban una «tierra muy fragosa y 
montañosa, y llena de muchos ríos grandes» (apud Ruz 1989), lagos y aguadas, 
que se extendía por el noreste de Alta Verapaz y el sureste del Petén mismo. Es- 
tos «manchés» poseían una gran movilidad que dificulta el precisar los límites de 


? Entendido como perderse en la distancia una embarcación. «Cuando se han engolfado, dicen los que 
están mirando la canoa o nao: que niqahar ya lae ah hucu, que yanon que be o halal chi oc he 3alah chi 
naht, que qhixix oc que be; ya van engolfados muy lejos, no se ven sino los bulticos». 

13 El vocablo indígena para canoa, hucu, interviene no sólo en la formación del verbo tin hucuba (ha- 
cer canoas) y en el adjetivo que denota una forma acanalada o «acanoada» (hucubam che, siendo esta úl- 
tima la voz para palo o madera), sino que fue empleado en la forja del neologismo castilan hucu, que nom- 
bra al navío aportado por los castellanos. 

^ Aún hoy las fronteras coloniales de éstos y otros muchos grupos siguen sin definición precisa, pero 
el interesado puede hacerse una buena idea de los cambios registrados (incluyendo la inteligibilidad entre 
las áreas dialectales) en el trabajo clásico de Miles (1983), en el cual baso mis notas. 
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su ubicación geográfica, aunque de acuerdo a Laporte pueden delimitarse dos nú- 
cleos habitacionales: uno relacionado con el sistema hidrográfico Ixbobó-Can- 
cuén, y otro asentado sobre el río Cancuén-Yaxhá (Laporte, 1996), zonas a la que 
los reportes dominicos y civiles describen como ricas en achiote, miel, cacao, 
caza, pescado, sal, mano de obra, corrientes fluviales que se suponía comunicaban 
a Ocosingo, Comitán y la laguna de Términos, y supuestamente provistas de 
«muchos minerales de oro y otras riquezas» (Ruz 1992), 

Puesto que empleaban las corrientes fluviales para comunicarse con sus ve- 
cinos lacandones, mopanes e itzáes, así como con las comunidades ya cristiani- 
zadas (con las cuales trocaban cacao, achiote, miel y diversos productos de reco- 
lección a cambio de hachas, machetes, tijeras y otros artículos), es de suponer que 
los manchés conocían con gran precisión el paisaje hidrográfico, pero por des- 
gracia los escasos vocablos que registró Morán al respecto no permiten ni siquiera 
una aproximación superficial al tema, pues no logramos saber más que nombra- 
ban ha al agua, que distinguían entre la arena burda y menuda (a la cual, curio- 
samente, denominaban «arena castellana»: castilan quz) y que poseían tres tér- 
minos para designar una «avenida de río»: nonobut, tenel, numtam ha. Sobre su 
destreza como canoeros apenas nos quedan cuatro migajas lingiiisticas: el apela- 
tivo para «canoa y todo género de embarcación» (hucub), la voz para remo (bab) 
y dos verbos: babtein para remar, y xoto, xotoel que el fraile traduce indistinta- 
mente por vadear, nadar y cortar el agua la canoa o el remo (Fig. 2). 

Por fortuna fray Domingo de Ara mostró bastante más interés que su correli- 
gionario Morán en el universo lingüístico de sus feligreses, por cuyos logros 
culturales muestra su admiración. No es de extrañar, al llegar los españoles al ac- 
tual territorio chiapaneco, Uxte —hoy conocido por su nombre nahua de Copa- 
naguastla— constituía el poblado tzeltal más importante del área, y junto con 
Chiapa y Zinacantán uno de los tres mayores asentamientos de la región. Tierra 
«maravillosa en todo», con «gran abundancia de toda la comida de los indios», 
fue calificada por los hispanos como «madre del algodón», cuyo cultivo y co- 
mercio eran la base de su riqueza. 

Ubicado en la penillanura del corazón de la Depresión Central de Chiapas, 
atravesada por el gran río Grijalva («Grande de Chiapa» se llamaba en la época), 
en aquel entonces cubierta de selva alta subdecidua, sus terrenos se beneficiaban 
no sólo de las abundantes lluvias veraniegas sino también de las corrientes de los 
ríos Blanco y San Vicente (en cuyas márgenes se asentaba), que formaban algunas 
ciénagas en torno al pueblo. Si bien es de suponer que los tzeltales conocían al de- 
dillo las peculiaridades de sus ríos, ya que los empleaban para regar los cultivos y 
como vías de comercio (Ruz 1992: 199, 300) es muy poco lo que Ara consignó 
sobre tal conocimiento, pues en el rubro de actividades dedicó casi toda su aten- 
ción al cultivo y tratamiento del algodón, cuya novedad y alto grado de especia- 
lización claramente le impactaron. En efecto, una de las peculiaridades del mate- 
rial lingüístico tzeltal es el grupo de voces vinculado a los sistemas de riego que 
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Fic. 2.—Hueso inciso encontrado en la Tumba 116 localizada en el interior del Templo I de Tikal, 
perteneciente al gobernante Hasaw ka 'an k'awil. 


empleaban para mantener sus extensos plantíos de algodón. «Tienen grandes 
tierras de regadillos» asentaron los cronistas, y los vocabularios nos dan una 
imagen de ello al consignar diversos términos para canales, acequias, zanjas, 
presas, drenes y «albercas», entre otras muchas cosas. 

Amén de lo anterior, las voces de que nos provee el dominico sobre la geo- 
grafía de lo hídrico se dividen claramente en dos grupos, según remitan a depó- 
sitos de agua marina o corrientes de agua dulce. Estas últimas están representadas 
por tiha, tiuhcum, tinabil y victal ha, orilla o ribera de agua, ribera de río, río pe- 
queño y cauce de río seco respectivamente, mientras que sobre lo marino constan, 
entre otras, mar alta (lemlem o cuxul nabil) o baja (com com nabil), golfo (yol- 
nabil), costa (tinabil), tierra situada «de esa otra parte de la mar» (pat nabil) y se 
da ytinabil como gentilicio para los costeños !5. Canoas, remos, puertos o «nace- 
deros» de canoas, velas y timones o gobernalles, a más de los agentivos y verbos 
que denotan las acciones y los individuos que las realizaban, dan fe de la intensa 
actividad —reportada también por las crónicas— que desplegaban los industrio- 
sos mercaderes copanaguastlecos atravesando selvas, montañas y llanuras para co- 
merciar su algodón a cambio de otros productos, de costa a costa, sin desdeñar 
para ello el uso de canoas con que surcar los ríos. Muy otra era la situación en la 
calcárea península yucateca. 

«Entra la mar por estas bocas con tanta furia que se hace una gran laguna 
abundante de todos pescados y ... llena de isletas...; y que estas islas y sus playas 
y arenales están llenos de tanta diversidad de aves marinas que es cosa de admi- 
ración y hermosura». Así describía fray Diego de Landa la Laguna de Términos, 
como si buscara destacar el contraste con el interior de la península: «tierra la de 
menos tierra que yo he visto, porque toda ella es una viva laja.... La naturaleza 
obró en esta tierra tan diferentemente... que los ríos y las fuentes que en todo el 
mundo corren sobre la tierra, en ésta van y corren todos por sus meatos secretos 
por debajo de ella» (1994: 87, 198). 

Para los habitantes de tierra de tan escasa tierra y además desprovista de 
fuentes de agua corriente en la superficie, resultaba vital conocer las característi- 
cas de la contenida en los depósitos, naturales o artificiales. Prueba de ello es la 
variedad de términos que remiten a agua represada o encharcada, clara, salobre, 
oscura, negra, mala para beber, somera, dulce y delgada para beber, limpia y sa- 
ludable, gruesa, destilada en pozos o cavernas, que gotea de ellos, que se en- 
cuentra en la parte más o menos honda de los mismos, virgen —«que sale la pri- 
mera vez del pozo», etc. Multitud de vocablos describen además decenas de 
características de las aguas de lluvia, imprescindible para un pueblo cuya agri- 
cultura dependía en gran medida de la precipitación pluvial. Junto a ellas — 
amén de otro rosario de términos que desgranan una a una las características de un 


15 En varios de tales vocablos es de destacar la presencia de voces que remiten a partes del cuerpo, 
como ti: labio, yol: entraña y pat, espalda. 
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cenote, un pozo, una aguada, una sarteneja o un chulub— figuran voces que re- 
miten a ríos crecidos y mares sosegados o bravos; bajíos, golfos, ensenadas, islas 
(petenes), cabos, arrecifes, piélagos, ciénegas, esteros salinos... uno y mil acci- 
dentes geográficos que un buen pescador debería conocer al dedillo. 


ESPECIES Y CLASIFICACIONES NATIVAS 


Las aguas marítimas, fluviales y laguneras en torno a las cuales trascurría la 
vida cakchiquel albergaban numerosas especies, como testimonia el vocabulario 
de Coto. Así, de chicop, genérico para «todo animal, ave, culebra, sabandija, 
etc.» '® surge ru chicopil ya, «todo animal o pesce que se cría en el agua», con- 
traparte de ru chicopil huyu, aplicable a la fauna terrestre '". Mientras que los «ani- 
malejos o sabandijuelas que andan por sobre el agua en los charcos o a orillas de 
los ríos» se nombraban genéricamente muq, el genérico para pez es car, de donde 
surgen el verbo tin carih, pescar, y los sustantivos carinel o ah car: pescador. Por 
su parte, los peces marinos compartían los genéricos palouh car y ah ru va yaal 
car. 

A más de los genéricos, se reportan los nombres de ciertos peces: vinak car 
para los bagres o peces parecidos a ellos; uchbal o vchbal car designa «unos te- 
pemechines grandes y negros», en tanto que çaki car conviene a otros del mismo 
tipo, pero blancos!5. Çak cab es otro pez grande y blanco, peregech la mojarra. 
Mactami, nombre ajeno a la lengua cakchiquel y acaso mexicano ?, designaba a 
un pez redondo, de cabeza grande y palmo y medio de tamaño, en tanto que cakil 
car vale para los minúsculos peces también conocidos como olomina y qa ru gih 
cak abah qam para pámpano. Buturut era el curioso nombre de unos «redondillos 
y chiquitos». Buena muestra de cómo un mismo pez recibía denominaciones di- 
versas incluso en lenguas muy próximas es el de los existentes en la laguna de 
Atitlán, que los quichés conocían como mutzuk, los cakchiqueles como tzutuhil 
car, y los propios tzutuhiles como ghu, tal y como destaca la obra. 

En tanto que los camarones se distinguían según tamaño (chom si grandes; 
moqo, €ociy ahax e ixok chom si pequeños), los cangrejos sabían de una diferen- 
ciación mucho mayor. Tap o canom, se apunta, «es el común», taxovacal, ru qhu- 


16 Puesto que vinak es sinónimo de chicop, todos los términos pueden mostrar esta raíz en su com- 
posición. Es interesante destacar el uso de un mismo término, tiohil, para cuerpo, fuese éste «de persona, 
ave, animal o pesce», y de otros, también genéricos, para referirse al mal olor despedido por tales cuerpos, 
incluyendo «el hedorcillo natural que tiene el pesce o la víbora» (véase p. 269). 

1" Sin embargo, mientras que como genérico para hembra animal se da ixok chicop, para peces se re- 
gistra ixok car o atita car. 

1$ Estos tepemechines, que según Gage se encontraban en los «riachuelos y pequeños ríos hasta 
Guatemala», eran considerados por el inglés como «una especie de trucha» y «el mejor pescado del mun- 
do... cuya manteca parece más de becerro que de pescado» (op. cit.: 186). 

19 Tal considera Acuña, el editor (p. 403, nota). 
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mil palouh, axalim y amacal convienen a los «cangrejos grandes de la mar»; axa- 
lim he qo chi ganayi son unos «cangrejos pequeñitos que andan a la orillita» y ot- 
zoy «un generillo que traen los yndios de unos como cangrejillos, que no tienen 
cosa de sustancia». El texto detalla incluso los nombres para los ojos, «los braci- 
llos con que muerden», «el agua o babaza» que destilan los cangrejos y hasta el 
ruido que hacen sacados del agua, que los ponen en alguna parte», cuando son po- 
cos y cuando son muchos. Todo ello da fe de la importancia que guardaban, si no 
para la economía, al menos para el paladar cakchiquel. 

Por lo que hace a los caracoles, Coto proporciona seis términos: tot como ge- 
neral, xivac para el Strombus gigas marino («unos grandes que suelen tocar con la 
boca haciendo son con ellos») ?, los llamados q,ubuyuk , «redondos y larguillos»; 
«otro género más pequeño: chinic», los «pequeños que se comen: pur» y los de 
«escalera o campanario», nombrados colocic. Al igual que los caracoles marinos, 
los carapachos de ciertas tortugas pequeñas y coloradas (cakixcoc) eran percuti- 
dos, «con unos palillos», con fines musicales ?!. En su denominación, además de 
la voz cak, que nombra al color rojo, vemos aparecer coc que designa a los «ga- 
lápagos o tortugas del agua». Así, nimak coc conviene a las grandes y qhuti coc a 
las pequeñas, mientras que a «los galápagos de la mar llaman: palama, ru cocol 
ya». Otras pequeñas, llamadas coc chiquirin, prestaban forma y nombre a «unas 
piecezuelas que hacían de metal para colgarse al cuello». 

El término para ostión, pemech, interviene en la denominación de «las con- 
chas redondas» (qo ri nimak pemech, siendo nimak grande), aunque curiosa- 
mente para «ostiones redondos» se registra axalim, de lo cual deduzco que el pri- 
mer vocablo remite a la ostra en tanto que el segundo vale para el ostión mismo, 
si bien parece ser un genérico pues se emplea también para algún tipo de cangre- 
jos. Si bien consta el nombre para «nácar o concha de perla» (¢az), se nos advierte 
que la perla misma «no tiene nombre propio». Amén de enlistar otros especíme- 
nes de la fauna vinculada al agua (vg. ayin, el lagarto grande, «que anda en los es- 
teros y ríos», el cual por cierto compartía nombre con el escorpión) Coto registra 
la ausencia de denominaciones para algunos (vg. «anguila: no tiene nombre pro- 
pio, podrase usar de cumatz, que es la culebra»). 

Aunque en escala mucho más reducida, el material que nos legó Morán sobre 
la lengua de los manchés testimonia un conocimiento igualmente variado acerca 
de la ictiofauna. Figuran allí voces para pescado en general: xchai, bagre: lu, ahlu, 
mojarra: xche, bobo: chitam chai, sábalo: tzatzpat, robalo: chulum, peje espada: 
chuluz, peje dorado: yaxchuc, raya: ton, manatí o «peje mulier»: cumvai, unos 


2 De allí surge el verbo qui xivaquin: «tocar así estos caracoles». 

21 El fraile aclara que la cubierta superior era llamada r’ih coc y la inferior ru bakil xe run pam coc. «Y 
suelen, por los lados, sacarles la carne, y queda entera la tortuga y les sirve de instrumento para sus fiestas 
y regocijos, tocándolas a golpecillos», acción que marca el verbo tin cocah. Acerca de los instrumentos mu- 
sicales en Mesoamérica, y en particular entre los mayas, véanse Rivera (1980) y Martí (1955). 
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«pescaditos pequeños»: chilam o pulum, que corresponden a la «pepesca» de 
Otros textos y «un género de pescado» llamado tevai para el cual no encontró el 
fraile correspondencia en castellano. 

Sin más datos que la mera trasposición mecánica de una lengua a otra apare- 
cen también los caracoles grandes de río (tot), los «grandes del mar» (tulix), casi 
seguramente los Strombus giga y otros llamados tutu sobre los cuales nada se es- 
pecifica. ¿Serían acaso los terrestres o quizá los pequeños moluscos de concha es- 
piral que se quiebra para sorberlos, llamados en Chiapas «jutes»? Imposible sa- 
berlo. Consta, eso sí, el verbo zihi para denotar la acción de «quebrar caracoles». 
Cuatro vocablos más y se agota el repertorio: cangrejo: yux chele, camarón: xex, 
concha: pemech y lagarto: ahin, ain. 

En los textos tzeltales, a más de la voz chay, que denota al pescado, sólo se nos 
ofrece el nombre del manatí (uinic chay: «hombre-pescado»), que el dominico tra- 
duce como «sirena» o «bagre grande». A pesar de que se constan apelativos para 
«lagarto de agua», anguila, ostión, caracol, cangrejo, distintas variedades de tortugas 
y Camarones, nutria, patos y otros animales vinculados al medio acuático, nada se 
precisa sobre su captura y empleo, aunque es de suponer que varios de ellos se co- 
miesen, y es bastante probable el uso de moluscos para teñir las afamadas mantas co- 
panaguastlecas (Ruz 1992: 123-126, 207). Es interesante destacar que ostión, anguila 
y camarón ostentan en su nombre la partícula chay, lo cual muestra que el campo se- 
mántico de lo que nosotros concebimos como peces era más amplio en tzeltal”, tal 
y como ocurre también en la lengua yucateca (Alvarez 1984, 1: 67; 2: 254). 

Sobre la situación yucateca poseemos mucha más información, pues a la 
proporcionada por los vocabularios se agrega la que nos legaron otras fuentes de 
la época. Así, tras describir los cenotes y ciertas lagunas salobres, el franciscano 
Landa registra lisas (uzcay), robalos, sardinas, lenguados, sierras, caballas, mo- 
jarras «e infinitas diversidades de otros pescados pequeños»; «tres o cuatro castas 
de tollos» o cazones (alipechpol) y mantarrayas que se salaban. Las costas de 
Campeche eran ricas en tiburones, «muy buenos pulpos» y manatís proveedores 
de abundante carne y excelente manteca, que se atrapaban con arpones atados a 
sogas y boyas para seguir el rastro de los peces heridos. El río de Champotón, por 
su parte, proveía de «muy gentiles ostiones» (Landa 1994: 201-203). 

Los diccionarios, por su parte, nos proveen del genérico cay —susceptible de 
modificarse con adjetivos tales como grande, pequeño, fresco y salado (impor- 
tante producto de comercio) —, y de numerosos nombres específicos ? cuya tra- 
ducción literal da buena cuenta de las peculiaridades de forma que llamaron la 


22 Cabe destacar, no obstante, que era próximo al del castellano de la época, pues por ejemplo en la 
Relación de Santiago Atitlán (1585) se apunta: «el pescado que cría comúnmente esta laguna son cangre- 
jos y unos pececitos pequeños que llaman olomina» (Acuña 1982: 92). 

3 Se registran dos o tres nombres (e incluso más) para prácticamente todas las especies. Doy aquí ape- 
nas ejemplos. El interesado puede consultar en Alvarez (1984: 257-264). 
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atención maya: bagre o pez «cáscara» **, aguja o «enramado», sargo, robalo o 
«vara», macabí o «flaco», picuda o «boca», sardina o «huesito», huh cay o «peje 
iguano», ib o «frijol», mero u «hoja», och o «zorro», pez volador o «libélula», to- 
nina (zib cay: «manar pescado»), albur o «empapado», mex o «peje araña», p'u 
«un pez que se infla de aire», chiil o manatí, delfín, gata marina o «nudo», jurel o 
«feroz», corbina o «camote», y el poético e inquietante buluc luch, «jícara su- 
mergida», que los diccionarios dan como nombre para «ballena», amén de otros 
cuyos equivalentes en castellano no pudieron encontrar los recopiladores, acaso 
porque no existían. Vecinos a ellos constan los términos para langosta, pulpo 
(«pez mono» o «barba»), camarón («pescado semen»), anguila, ostión (booc: 
olor), cangrejo (bab: pata), jaiba, lagarto («el escamoso») y diversas clases de tor- 
tugas (ac) de aguas dulces y saladas. 

Comparado con el riquísimo registro yucateco, el muestrario pokomchí es de- 
primente. Contamos con el genérico para «pescado» (car, caril, ru caril) y apenas 
seis nombres propios: ahe car para peje puerco, chulux para peje espada, a£ car 
para anguila o peje culebra, matactani para cierta especie que los autores del tex- 
to consideraron como «ballena», zae lie para «unas sardinillas pequeñas y anchas, 
muy espinosas», y cun abin, para el famosísimo peje lagarto, sobre cuya rareza 
y el aprecio que se le tenía se nos advierte: «Este es muy regalado, solamente los 
he visto y comido en Tucurub» ?6. Hay también referencias a las perlas «que se sa- 
can de las conchas de los ostiones, nae loch, «granos de ostras marinas» que lla- 
man loch y a la obtención de amizcle de lagarto: quiz ahin o quiz ihin [pedo de la- 
garto], aun cuando nada se nos dice sobre su uso. 


AGENTES, TÉCNICAS E INSTRUMENTOS 


Entre los cakchiqueles existían varios medios para procurarse los animales. 
Todas ellos, por supuesto, requerían conocer sus hábitos. Saber diferenciar, por 
ejemplo, un carilah ya, tzatz chi car chu pam, «río que tiene mucho pescado», de 
un mani ru caril ru pam chi ya: «rio o laguna que no tiene pescado». Pero no bas- 
taba saber que los había; debían conocerse además los sitios donde los peces «co- 
rrían», «bullían» o desovaban ?”; aquellos en donde lo hacían tortugas, lagartos o 


^ Las Relaciones histórico-geográficas de Yucatán señalan a menudo la existencia de bagres de 
agua dulce. Así, la de Dzidzantün, apunta: «... en algunas partes hay cuevas de muy buena agua y se crían 
en ellas bagres y peces pequefios, y son buenos de comer» (1983, 1: 415). 

25 También aparecen como olomina, co3 car, co3 ta3 car, boz. De la traducción para «agallas del peje: 
pemech», podría pensarse que conocían el tepemechin, «pez de sierra» en nahua, pero no deja de ser una su- 
posición. 

?$ Hoy, el buen fraile tendría que ir a Tabasco o al sur de Veracruz para degustarlo, pues la especie 
casi ha desaparecido en Guatemala e incluso en México se considera en riesgo de extinción. 

27 Véanse al respecto las páginas 76, 114, 153, 386 y 437. Sobre la gran aceptación y comercio de cier- 
tos tipos de hueva da alguna referencia Solano (1974: 339). 
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cangrejos, e incluso dónde pululaban las lombrices xilom, que se empleaban 
como cebo (quambal car o colob unum) para la pesca. Para aquel interesado en 
capturar camarones, resultaría vital saber cuáles parajes o recodos podrían consi- 
derarse qop; sitios específicos para atraparlos. 

Una vez localizado el qop podía emplearse la red llamada qhokebal qam o una 
nasa o «garlito» conocida como cihib, «que hacen de varillas, como embudo», y 
que también servía para atrapar peces. Había otras denominadas cotooy; gotooy 
qambal carch'u vi ya sobre cuya factura no se proporcionan datos, aunque es de 
suponer se hacían de paja o «yerbas», ya que el mismo término vale para «una ro- 
daja que hacen de paja o yerbas, que se ponen en el hombro para cargar maderos 
y que no les lastimen». Aunque no es posible aseverarlo, quizá se emplease tam- 
bién barbasco para «atontar» a las presas, pues uno de los verbos que se emplan 
para señalar tal acción tratándose de peces (tin chomih: «cogerlos»), aparece 
acompañando a la expresión «pescar camarones»: x- ti be nu qhokeh hun nu 
chom. 

Los cangrejos (tap), a su vez, podían ser atrapados llanamente con las manos 
debajo las piedras de los ríos, y se nos provee además de una detallada descrip- 
ción de otro método, con moraleja incluída, que muestra cómo se valían los frai- 
les de los más pequeños detalles cotidianos para introducir el mensaje cristiano: 


«coger cangrejos: qui tapin o, por el activo, tin tapih, o qui ganoman... Dicen los yndios 
que para cogerlos, como hacen en la laguna de Atitán, les ponen el cebo, que es de los 
pececillos que allí hay, en unos tules, a modo de cordeles tendidos sobre el agua, y allí 
van ellos y hacen presa, y no se dan maña ni a comerla ni a llevarla, sino que se están 
asidos a ella, con que los cogen fácilmente. De aquí puede sacar moralidad el pecador, 
codicioso, etc., que le coge la muerte cuando más asido y cebado en sus culpas. Esta mo- 
ralidad y ejemplos las oyen los indios muy bien, que es hablarles a su modo %». 


Obtener los peces podía lograrse de varias formas. Todas ellas, al parecer, las 
englobaba el verbo tin canoh, que vale tanto por «buscar algo», como por «cazar 
o pescar», en el sentido de ir de pesca. Si el instrumento empleado era la fisga 
(gakbal car), la acción la marcaba tin qak o tin qhabih. Cuando el arma era una 
flecha «o virote», ral qhaa, el verbo correspondiente era r al qha tin qakbeh. 
Aunque el fraile no lo especifica, es plausible pensar que para la pesca se emple- 
asen flechas «arponadas» (ral qhaa qhiqh), tal y como aún lo hacen algunos la- 
candones. Se registra también el uso de arpón (ru xucxuil qhiqh qakbal car), «que 
tiran al peje, en que queda preso». 

Para pescar con anzuelo aparecen los verbos tin carih [de car: pescado] y tin 
lucbakih. El sedal o cordel se conocía como balom qam ru qamal bak qambal car, 


2 Otro ejemplo de este tipo aparece en la entrada «cebar los peces», donde se apunta: «Así nuestro pa- 
dre Saz, sermón primero de la circuncisión, explica con la metáfora del pescador el lugar de Ezechiel ex- 
traham te hamo[n]eo». 
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si era de cáñamo y balom yzm rugamal bak qambal car si era de cerdas. Como 
puede verse la única diferencia está en el qam, voz que denota a la soga o cordel, 
que en el segundo término se ve substituído por yzm genérico para cabellos, pelos 
y cerdas. Según Coto eran estas últimas las empleadas («que suelen usar de- 
llos») ?, pero nada aclara sobre su procedencia. El nombre del anzuelo es lucbak, 
voz donde casi con seguridad interviene el luc de gancho o garabato, pero que re- 
sulta algo más compleja en cuanto a la raíz bak, pues ésta puede remitir tanto a 
hueso como a cosa delgada, e incluso a barrenar y arrojar con fuerza. Comparan- 
do con el mismo vocablo en pokomchí (Morán 1935: 267), la probabilidad mayor 
remite al hueso, que se labraría en forma de gancho. 

La acción de arrojar aparece clara en el verbo tin tzak, que combinado con la 
palabra nahua para red, mataual, figura en el verbo tin matauaih, si bien el que 
aparece con más frecuencia para «pescar con red» es tin mah, qui maho, que in- 
terviene incluso en el nombre del agente «mahol o ah mahola: el pescador así» *°. 
Amén de la red con nombre «intruso, que es mexicano», y otras usadas para 
transportar cargar, cazar o dar de comer a los animales, figuran las denominadas 
licbal car, mahbal car, qhokebal chom, gotoym qam. Las últimas, se apunta, 
eran propias para «los remansos y honduras», pero nada se agrega de las otras, ex- 
cepto que servían para pescar. Algo nos aclara sin embargo la etimología: lic, vale 
por sacar cosa y car, recordemos, por pescado; mah significa arrebatar, coger algo 
e incluso robar; ghokebal, voz que remite a envolver, era sin duda un tipo de red 
para camarones (chom), en tanto que cotooy designa a una nasa (de cot, cosa cir- 
cular) y qam, ya lo vimos, denota a la soga o cordel. 

Si hemos de juzgar por la frecuencia con que aparecen términos ligados a ella, 
una de las técnicas más socorridas era «embarbascar» o «matar» las aguas; esto 
es, vertir en ellas algún tipo de sustancia que «turbara» a los peces, facilitando su 
captura ?'. Los barbascos, tales como el a&om, el chalax (empleado «cuando el 
agua es mucha») o el ghupak (equivalente al mexicano amole) ?, consistía en di- 
versas clases de raíces o yerbas que producían algán tipo de jabón. Su «virtud», 
empero, podía ser competitiva al grado de neutralizarse mutuamente. Así, apunta 
el fraile: «....Ay unas raíces que llaman £ek rey, y otras, qhalax [y] tienen por ex- 
periencia que si estas raíces las echan juntas en el río, que la una a la otra se qui- 
tan la fuerza y virtud, y así dicen: vue t’oc &ek r’ey ruquin qhalax pa ya, mani ti 
cam car rumal ti r'ach ixah rij, mani rey tux, que se cela la una a la otra, y que 
no muere el pesce». Una vez turbadas, se atrapaba a las presas usando «atajadi- 
ZOS» O represas «que hacen para que no se vayan los peces que matan con raíces», 
como confirman las entradas secar pozos y lagunas, y agotar. Este último, por 


? Incluso apunta gambal car como un sinónimo para anzuelo. 

30 «Lance de red o anzuelo para pescar, dicen: tin kacah, o ti ka nu qam, o nu mataua hu mul pa ya; 
x-ka nu bak hu mulpa ya, y así lo variarás: ca mul, ox mul, etc.». 

?! Véanse, entre otras, las pp. 177, 214-215, 337, 468 y 478. 

32 Voz derivada del nahuatl amolli, un tipo de jabón hecho de raíces. 
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ejemplo, consigna: «tin tzahigah ... hacer que algo se agote. Y cuando echan algun 
río por otra parte para coger peces, usan de dicho verbo». Las cercas construídas 
para tal fin se denominaban q 'ap. 

El contraste entre las obras de Coto y Morán aparece de nuevo en este rubro, 
pues el segundo apenas nos ofrece traducciones para anzuelo (hohc), cordel o lazo 
(chaham peb) y dos términos para un bejuco empleado como barbasco (leb o lab) 
y zacchahan. 

Ara también registra varios métodos para la pesca, a cada uno de los cuales co- 
rresponde un grupo particular de vocablos tzeltales cuyo elemento común es en este 
caso la voz chay. En cuanto a los métodos de obtención, el único término que se da 
como genérico es tazamegh chay, «pesca de pescado». Las técnicas comprendían el 
uso de redes, varas, nasas, anzuelos y raíces que embarbascaban las aguas * para fa- 
cilitar la pesca. El primer método, el que empleaba redes, se llamaba xcahc chaghan 
34. Para la pesca con vara o anzuelo tenemos una sola voz, qluc chay, con una va- 
riante, xlucbaghon *. Si se toma en cuenta que lucub significa «torcerse como 
madera» y luc luc, «torcido así», mientras que lucoghbil designa al «garabato», es 
de pensarse que los anzuelos fuesen de madera, lo que explicaría el uso de un mis- 
mo término para la pesca con vara% y la del anzuelo, aunque no podemos descartar 
el uso de otros materiales como huesos o espinas de pescados. El texto dos agrega 
además luc baghib taquin, lo que habla de la utilización del metal (taquin) en esta 
actividad; uso sin duda generalizado por los españoles. 

El empleo como barbasco de la raíz llamada toom (Brunellia mexicana), da ori- 
gen al tercer grupo de palabras, el más abundante. Para «pescar con raíces embo- 
rrachando los peces» tenemos qtoomtay chay, xatoomtay chay y xcahc ztoomit y 
para señalar al pescador aparecen, ghtoom ta yeg chay y xcoton ta toom ta yegh 
chay. El uso de nasas se pone de manifiesto con la voz nacob chay, que se refiere a 
dicho instrumento. Otros vocablos designan a las redes, zlebayoghibal o zlebayobil 
chay y qtzametob chay”, y al sedal: xchaghnul bucobchay. Por lo que hace a la 
captura sólo consta un vocablo en el primer texto de Ara, en la entrada tzac chay, 
que se traduce por pescador; por desgracia el vocablo tzac (capturar, prender), no 
nos indica la forma en que ésta se llevaba a cabo, ni sus diferencias, si las había, 
con la pesca efectuada por medio de redes, aunque debe recordarse que otra de las 


33 De estas plantas, generalmente sapindáceas, son muy comunes en México la Serfania y la Paullinia 
mexicana. Para las empleadas en la zona tzeltal véanse los cuadros sobre flora, en la entrada Toom (Ruz 
1992: 124). Acerca de las especies, usos (como detergente, fuente de aceites, etc.), sigue siendo útil la bi- 
bliografía proporcionada por Kaplan (1964: 992). 

34 Se conocía como ghac chaghan a quien lo utilizaba. 

35 Ghlucub o ghluc chay hacen referencia a quien así pescaba. 

36 Esta vara, especie de arpón o fisga es empleado hasta la actualidad por los mayas itzáes, quienes lo 
conocen como senet. Ellos sin embargo, lo diferencian del anzuelo, denominado jok si es grande y lidz si 
pequeño (Schumann 1971: 97, 106). 

37 Es de notar la similitud de los dos últimos términos con los empleados para nombrar a las redes para 
venado. 
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acepciones de tzac es «asir con la mano» por lo que acaso pudiera pensarse que el 
término designe a aquel sujeto que capturaba a los peces —y otras especies— en 
sus cuevas?’ o a quien recogía a los animales previamente embarbascados. De ser 
así, no deja de parecer extraño que no conste entre las voces que señalan al que pes- 
caba empleando el barbasco?’ ¿o bien unos envenenaban el agua y otros recogían 
los peces aguas abajo (como se acostumbra hoy en día en algunas comunidades), y 
los diversos vocablos no hacen más que señalar tal división de labores? 

Los vocabularios yucatecos consigan ah cay-bal como genérico para pescador, 
pero también aparecen ah lutz para el «anzuelero», chuc cay para el «atrapador» 
? y ah lech para el «lazador». A ellos se sumaban, aun cuando no sabemos si se 
les denominaba con algún vocablo particular, quienes empleaban la fisga o arpón 
de madera (lom che), la red adobada con «pesguillas o plomos» (oc tun o ch'ay 
tun) y señaladas con boyas al parecer de corcho (mak), el chinchorro o red «ba- 
rredera» (dzicib kaan o pay kaan), la canasta o cesto «para pescar tortugas o ba- 
gres y mojarras» o el omnipresente barbasco (dzac cay), obtenido de la corteza de 
ciertos árboles. Zab be: «coger mariscos». Fray Diego de Landa introduce un dato 
que nos habla acerca de cómo en la elección de tal o cual método influían las po- 
sibilidades económicas del pescador. En efecto, al referirse a los peces que se crí- 
an en las salinas de la costa, menciona que pese a ser «de muy buen sabor» y fá- 
ciles de pescar con flechas dado lo poco profundo de las aguas, sólo atraían el 
interés de quienes no tenían redes. Los que las poseían preferían dedicarse a la 
pesca costera, tan abundante que les permitía no sólo comer sino comerciar pes- 
cado salado y asado («sabroso y sano» una vez guisado) hasta a 20 y 30 leguas de 
distancia (1994: 201-203). 

Curiosamente es el fragmentario texto en pokomchí el que nos ofrece una de 
las descripciones más ricas sobre el empleo de elementos vegetales en la pesca, 
cuando anota: 


Barbasco: ya sabes que, para matar el peje en un río, hacen en él una estacada de la 
una orilla a la otra y que, a un cuarto de legua más o menos, el río arriba, echan cantidad 
de ciertas raíces amargas molidas, que emborracha al peje y lo trae río abajo, y se detiene 
en la estacada y allí lo cogen, etcétera. Pues, a este barbasco, sea de lo que fuere (porque 
hay muchas diferencias: ya yerbas, ya cortezas de árboles, ya raíces, ya ciertos bejucos, 
ya lo que llamamos amol, con que acá lavan como con jabón), llaman camtezbal ha, 
«con lo que se mata el río». Y, así, dicen cuando van a echar el barbasco: «vamos a ma- 
tar el agua» o «el río», n-oh ca camzah ha cambal car, «para tomar el peje», etcétera. 


3% Tal hacen, por ejemplo, para capturar el pez llamado «vieja», varias etnias mayances como la 
mam, tuzanteca, quiché y cakchiquel de la costa (Otto Schumann, comunicación personal). 

32 Tenemos otro sustantivo para pescador: tzamegh chay, emparentado con tzamez, matar y con tza- 
mezuanegh, «cosa que mata como veneno», lo que parece indicar que se trata de un sinónimo de embar- 
bascador. 

4 De acuerdo a Alvarez, en la cultura maya «cazar y pescar es atrapar algún animal, no importa que 
éste camine, vuele o esté dentro del agua» (1984, II: 35). 
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El empleo de otros métodos se hace patente en la entrada «pescar: lue baqueh, 
chahantuneh. También lo dicen con el verbo cam ; tomar y su acusativo car 
[pez, pescado]. Y algunas veces lo dicen con el verbo chap, asir ... [pero] el or- 
dinario «pescar» en cuanto tal es nu cam car...». Las dos primera expresiones ver- 
bales remiten al anzuelo y al chinchorro o atarraya, pero, si bien aparecen agen- 
tivos para todas ellas, según el propio Morán en algunas regiones como Amatitán 
la segunda forma verbal era casi desconocida: «...ya no usan, ni nadie entiende el 
dicho chahantun, y no dicen si no caham». 


USOS, ABUSOS Y ABUSIONES: 
LO ACUÁTICO EN LA VIDA COTIDIANA 


Si recordamos los escasos restos del material en pokomchí, la brevedad del 
vocabulario en ch'ol y la poca atención que dedicó Domingo de Ara a la pesca en 
sus extensas obras, no es de extrañar la parquedad de información que poseemos 
también en el rubro de la utilización de los productos capturados. En tzeltal 
consta apenas un locativo, chonob chay, que remite al lugar donde se vendían los 
pescados, mientras que en pokomchí sólo se nos advierte que un sitio de buena 
pesca se llamaba cambal car. Corroborando lo que sabemos sobre la omnipre- 
sencia dominica en la vida económica de la Guatemala colonial, la entrada apun- 
ta: «pesquería, el lugar do se pesca, como digamos la pesquería de los padres de 
Guatemala en Iztapan». 

Los materiales yucatecos nos ilustran apenas un poco más. Sabemos así que 
amén de su carne, algunos animales acuáticos proveían a los mayas de otros ele- 
mentos. De ciertas variedades de tortugas (ah tza-tza ac y tzul-in ac) se obtenían 
conchas para percutir en los bailes y los dientes del tiburón nombrado xooc se em- 
pleaban en la confección de flechas. Landa se refiere además a las «sierritas» del 
pez llamado ba, «muy lindas porque son un hueso muy blanco y curioso hecho 
sierra así de aguda y delicada, que corta como cuchillo», que se empleaban como 
instrumentos de autosacrificio «y era oficio del sacerdote tenerlas, y así tenían 
muchas»; o los huevos de las diversas clases de tortugas o los del «pescado» lla- 
mado mex (Landa 1994: 201-202). 

De nuevo es fray Tomás Coto quien dota de carne a tan magro esqueleto. 
Menciona que las pequeñas tortugas llamadas coc chiquirin prestaban diseño y 
nombre a «unas piecezuelas que hacían de metal para colgarse al cuello», nos ilus- 
tra sobre algunas expresiones coloquiales cakchiqueles (vg. los sustantivos para 
nutria, avuk; maih ti muxin, servían para calificar a quien era «buen nadador»), o 
la manera en que algunos derivados de la ictiofauna y otros animales de hábitat 
próximo al agua se empleaban en actividades cotidianas. Así vemos, por men- 
cionar un ejemplo, que «para guardar los pollos, del milano o otra ave de rapiña, 
hacen.unos instrumentos de huesecillos o de conchuelas de cangrejos, y aun de 
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cáscaras de huevos y de hojas, que hagan ruido con el aire, y les llaman... xibibal, 
id est instrumento de espantar». El vínculo con el espantoso Xibalba resulta obvio. 

Asimismo nos ofrece los verbos para «chupar sorbiendo hacia dentro, como 
quien chupa el caracolillo» (tin higah ru yaal o ru pam), «comer biscocho, can- 
grejos o cosas tostadas que hacen ruido en la boca: tin qux»; comer carne o pes- 
cado, mordiéndolos, tin ti *'. Constan también algunas formas de preparación y 
conservación: pescados que se lavaban «echándolos en remojo» y a los que se ras- 
paba con «cosas semejantes» a cuchillos para quitarles las escamas *; que se col- 
gaban en ganchos de madera a manera de garabatos; envueltos en hojas, asados en 
parrillas de palos, «recocidos» con el vaho del calor, fritos en sartenes (qilim car), 
salados, preparados en empanadas (toomam car). ¡Figuran hasta los podridos!. 
«Ya está podrida por dentro esa carne, [ese] pescado, ya parece masa su interior, 
ya hiede». 

Frescos o preparados, serían ofrecidos en los tianguis o en las puertas de las 
casas por el al gay car «el pescadero» —quien también comerciaba cangrejos y 
camarones— junto con el caom car, nombre del pescado «que suelen vender so- 
asado» ?. Al mercadearlos, los contaría empleando la voz yacah, exclusiva «para 
contar cosas largas, como baras, candelas, pescados»: hu yacah, ca yacah, ox ya- 
cah diría conforme arropaba los peces en esas «hojas grandes que llaman muxan», 
para confeccionar el iboy, el envoltorio. 

Voces menos profanas serían las que se intercambiaban entre los Xulu y los 
Ru vinakil ya, esas «visiones», «demonuelos o familiares que se les aparecían jun- 
to a los ríos», fuentes, charcos u otras corrientes de agua —a veces en forma de 
«animalejo como polluelo»—y al ah gih ah xulu, especialista que el texto con- 
signa como astrólogo, pero quien no se restringía a actividades adivinatorias 
sino que también «hacía curas mediante estos diablillos» según se advierte en otra 
entrada. La ubicación acuática de estas deidades del mundo cakchiquel (contra- 
partida de los ru vinakil che y los caki qoxol, que «andan en los montes»), no deja 
de parecer curiosa si tomamos en cuenta que xulu es un vocablo nahua que remi- 
te tanto a estrella y «demonio» como a montaña, en tanto que ru vinakil ya vale 
por demonio, gente (vinakil: persona), animal, pez y, de nuevo, montaña. Acaso 
las áreas de influencia no fuesen tan exclusivas, como parece desprenderse de la 
entrada «monte o sierra», donde el fraile apunta que «en los montes... o en los na- 
cimientos de los riachuelos tienen abusión que oyen voces y tocan atambores, y 
que remedan a los cazadores. A éstos llaman ru vinakil huyu, moqhol vinak, que 
ciquin o que €ohoman, etc.» No eran éstas las únicas «abusiones» vinculadas a lo 


41 El preciosismo llega a la creación de verbos que denotan hasta el resbalar como «pescado fresco o 
anguila». 

42 A] pescado ya desprovisto de escamas llamaban kozom el r'ih car (de r'ih: escama). 

4 Solano (1974: 339), reporta la dificultad de comerciar pescado fresco a causa del calor y las dis- 
tancias. 
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hídrico. Se creía asimismo en peces monstruosos partícipes de la categoría lab, 
que remite a los agüeros o «cosas malas», y se decía también que, 


cuando llueve muy recio grandes goterones, y con tempestad de truenos y rayos, que en- 
tonces caen del cielo o de las nubes las ranas, los camarones y otros pececillos, y en- 
tonces acuden a cogerlos en los arroyos. Esto es muy ordinario en la costa, y yo los he 
visto ir al efecto de cogerlos en el pueblo de Tzamayak', que con el ruido y tempestad se 
deben de inquietar y salir de sus cuevecillas. Cuando así les parece que caen las nubes 
dicen: tan que ru kacah pe ch'u vach vleu cokola hay ri xcalat, mi-x e ka pe ri x calat, 
nimak tap, nimak chom, rumal cakola hay que xigiq pe, he que pe chi cah pa hab. 


Camarones, ranas y pececillos no eran las únicas presencias acuáticas en el es- 
pacio celestial. Por referencia al rastro que deja el animal sobre la arena ^, uno de 
los nombres de la Vía Láctea era Ru bey palama: camino de la tortuga de mar. 


COLOFÓN 


He intentado esbozar, en brevísimas y toscas pinceladas, un retablo etnográ- 
fico que diera cuenta de cómo, tras la conquista española, los mayas de diversas 
latitudes mantuvieron el conocimiento acumulado a lo largo de siglos de contac- 
to con las fuentes hídricas, y aplicaron tal saber para su sustento y regalo diario. 
Reivindicaban así el lugar que se habían forjado en una economía basada pri- 
mordialmente en la esfera agrícola. 

En efecto, como ocurrió con Vucub Caquix al substituir las perlas de sus 
dientes por los granos, acaso hayan decaído las facciones de cazadores, recolec- 
tores y pescadores al domesticarse las plantas que constituirían de allí en adelan- 
te el sustento de los hombres de maíz; acaso hayan dejado de parecer señores, 
pero no por ello dejarón de serlo. No, al menos, en la cotidianidad de sus mundos 
de forestas, ríos y lagunas. Siguieron señoreando sobre ellos, tal y como lo hacen 
aún hoy, en medio de un universo milenario que, a la par del trastorno ecológico, 
se desmorona. 
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PAN-MAYA IDEOLOGY AND BILINGUAL 
EDUCATION IN YUCATAN 


Allan BURNS 
University of Florida 


Pan-Maya ideology is the conscious construction of a local identity in the 
Maya area with connections to other Maya groups in Chiapas, Guatemala, Be- 
lize, and the United States. Pan-Maya ideology is much more associated with 
the highlands, especially the highlands of Guatemala (Fischer and Brown 1996) 
than it is with the lowlands of the Yucatán. But the development of Pan-Maya 
identity is also a part of thé changes occurring in Yucatán today. I took part in 
an significant event in the new Pan-Maya movement in the Yucatán when I was 
asked to teach a course in the Maya language to a group of Maya school tea- 
chers in the summer of 1996. I use this experience to explore how Pan-Maya 
ideology 1s being constructed in the Yucatán. The activities I will describe are 
those of indigenous Mayan school teachers who have moved out of the ele- 
mentary school classrooms of the state into a more public arena, demanding 
that the Autonomous University of the Yucatán in Mérida provide courses 
that help these teachers do a better job. One of the courses was an advanced 
course in Mayan sociolinguisitics that I taught to a group of 24 primary and se- 
condary teachers. My interest in describing Pan-Mayanism through a particular 
course is to call attention to the need to anchor ideas and discussions on real-life 
activities, rather than suspend concepts like activism or Pan-Mayanism without 
any connections to real life events. My point is that the generation of Pan-Ma- 
yan ideas and strategies takes place in particular events and occasions. Educa- 
tion is an arena where attitudes and values associated with Pan-Mayanism are 
clearly seen. Pan-Mayanism becomes a conscious theme in educational settings 
and bilingual teachers are at the forefront of the discourse about Pan-Mayan is- 
sues today. 

Pan-Maya ideology is a relatively new political direction for revitalizing 
Maya identity in the world of the Maya. Village, regional, and linguistic ideo- 
logies have traditionally been the strongest bases for identity in Yucatán as 
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well as Chiapas, Guatemala and other parts of the Maya world. Indeed, Yuca- 
tán is often thought of as peripheral to new Maya political movements, espe- 
cially those that have led to violence in either Guatemala or Chiapas in the past 
decades. But Yucatán has a history of a strong Maya identity, and even today 
Yucatán is something of a “sleeping giant” of Mayan identity. It is a state that 
holds the heritage of the most successful native uprising in the history of the 
Americas, the Caste War of the 19' century. Yucatán continues to be a state 
with a strong indigenous presence, not just in terms of the numbers of indige- 
nous campesinos, but also in terms of the political role of Maya culture in the 
state. 

Yucatán is the most indigenous state of all of México, even though other 
states -Chiapas and Oaxaca— for example, have the popular image of being 
«Indian Mexico.» Forty-Four percent of the people of Yucatán are conversant in 
Maya, whereas in Oaxaca 39.1% of the population speaks indigenous languages 
and in Chiapas the percentage of speakers of languages other than Spanish is 26.4 
(INEGI 1994). Outside of the city of Mérida where the percentage of Maya spea- 
kers is relatively low (at about 17%) Maya is spoken by most of the population. A 
good example of the pervasiveness of spoken Maya in Yucatán today is Ticul, the 
third largest city of the state. Eighty four percent of people in Ticul speak Maya 
(Güemez Pineda 1994:7), and the use of Maya is positively valued in all social 
classes. Maya is spoken in many contexts: the home, of course, as well as reli- 
gious activities, especially novenas and activities associated with popular cele- 
brations such as the okolstapol or dance of the pig's head. Political activities are 
also carried out in Maya as well as Spanish, as is much commerce. The micro-in- 
dustries of shoe making and embroidery are arenas where Maya is spoken as well. 
AII in all, Maya is a thriving language throughout Yucatán and now that Pan- 
Maya ideologies are being discussed, the Maya language is a primary theme of 
the discussions. 

Why does the Yucatán retain such a high proportion of Maya speakers in 
comparison with other states, including Campeche and Quintana Roo? Campe- 
che and Quintana Roo have high percentages of Maya speakers, but not as 
high as those in Yucatán. The high proportion of bilingual Maya speakers in Yu- 
catán is the result of history. The Caste War is primary among these historic 
events which have influenced the present strength of the Maya language. The 
Caste War began in 1847 and officially ended in 1901 (Reed 1964). During that 
period of over fifty years, the Maya held most of the peninsula of Yucatán and 
created an independent nation with political, jural, and external relations all ca- 
rried out in Maya. Although the Caste War was declared over by Mexican forces 
in 1901, the strength of the rebel forces was such that it was only in 1976 that 
their stronghold, the territory of Quintana Roo, was made a state of the Mexican 
republic. The final crush of the «Santa Cruz» or rebel Maya of the Caste War 
was the building of the tourist corridor of Cancun-Chetumal in the 1970s and 
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80s. Now young men from rebel Maya villages work in resorts as waiters and 
cooks. But even in tourist employment the young Maya men are aware of the 
Caste War and continue talking about it. When I was in the diving resort of Aku- 
mal in 1997 I was able to quickly gather a group of seven waiters and cooks 
around me and talk about the role of their town, Xhasil-Sur in the Caste War. 
Maya language loyalty owes much to the strength and success of the Caste 
War uprising from 1850 through the early 1900s in the Yucatán (Reed 1964). 
Even now, some 150 years after the initial battles of this conflict started, the 
uprising is a popular theme for indigenous literature. On the official 150" anni- 
versary of the Caste War during the summer of 1997, a group of descendants of 
the combatants wrote to a congress organized in Mérida to discuss the implica- 
tions of the uprising, 


Señores: 

Antes que nada, permitanos saludar este importante evento. Al mismo 
tiempo queremos informarles que, nos tomamos la molestia de pedirle a 
nuestro entrañable amigo Francisco Ligorred su amabilidad de poder leer 
estas lineas en su espacio que le han concedido en su Congreso, a quien au- 
torizamos su difusión en los medios de comunicación, ya que es un evento 
del que no somos ajenos la tercera generación herederos de la Guerra de 
Dios... 

Hay que recordar que en la lucha de nuestros pueblos mayas resaltó el 
espiritu de libertad, que los abuelos supieron llevar hasta los lugares más 
apartados de la Península, porque pusieron en alto nuestro origen, desde el 
Nojoch Tat Nachi Cocóm y el inconmovible Jacinto Can Ek, hasta los in- 
dómitos Cecilio Chi, Jacinto Pat, Manuel A. Ay, Venancio Pec, Bonfifacio 
Novelo, Florentino Chán, Bernadino Cen, Crecencio Poot (gobernador de 
los mayas durante el periodo de autonomía, 1851-1901), y tantos héroes 
mayas que dieron la cara al destino que nos impusieron los ts'ules. De 
igual manera, este levantamiento del 30 de julio, tuvo como propósito re- 
cobrar la autonomía de los pueblos mayas y acabar con 300 años de opre- 
sión. 

La historia oficial ha ocultado los verdaderos hechos históricos y ha 
opacado la valentía de nuestros pueblos, además han implantado su visión 
de la historia según sus intereses a través de los libros de historia y nos ha- 
blan de la guerra de una forma romántica. Que los mayas no pudieron ga- 
nar porque tenían que sembrar sus milpas, del triunfo del general Bravo en 
la ciudad santa cuando nunca hubo enfrentamiento y lo más grave, el que- 
rer minimizar la importancia de Noj Kaj Sta. Cruz Balam Naj, llamandole 
Chan Sta. Cruz... 

Como es de saberse, tenemos ideas y una voz que deben escucharse y si 
esto no sucede siempre estaremos preparados para otros siglos de resis- 
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tencia educando en nuestras tradiciones a los hijos, preparándolos siempre 
para el renacimiento de nuestra grandeza antigua. 

¡Nos siguen guerreando! 

Leido y condensado en Noj Caj Santa Cruz Balam Naj-Felipe Carrillo 
Puerto, Quintana Roo, Domingo 27 de Julio de 1997. 

(Firmado por veinte personas de Noj Caj Santa Cruz, Centro de Cultu- 
ral Maya Maakan Xook, 27 de Julio de 1997) 


The Caste War is something that Pan-Maya activists in Guatemala are begin- 
ning to cite as a lesson from the Yucatec Maya, especially as it relates to the long 
protracted struggle of the Caste War. The memories of the Caste War are a sym- 
bol of Pan-Maya identity, especially the identity of the Maya as organizers of a 
very active resistance to Mexican control that is moving from the Yucatán to pla- 
ces like the highlands of Chiapas and Guatemala. 

A second basis of the strength of Maya language as fertile ground for the de- 
velopment of Pan-Mayanism in Yucatán occurred through the policies of a po- 
pulist governor of Yucatán immediately after the Mexican Revolution. The edu- 
cational, feminist, and cultural reforms of governor Felipe Carrillo Puerto 
(1872-1924) resulted in ethnic and regional pride throughout the state. Carrillo 
Puerto took the nationalistic programs of the revolution to heart and succeeded in 
moving Yucatán from a feudal system based on the dominance of the henequen 
industry to a state that gave Maya campesinos political and social space to deve- 
lop an identity strong enough to challenge the dominant European perspective of 
the elites of the henequen industry. 

Finally, Pan-Maya ideology has been able to develop in the Yucatán becau- 
se of a unique ethnic label that developed there. Yucatec Maya people refer to 
themselves as “mestizos,” rather than as indigenous or Indian people as is com- 
mon in other parts of the Americas. As mestizos, those who speak Maya have the 
advantage of being able to disclaim the prejudice and discrimination that cha- 
racterizes other parts of the Maya world where speakers of indigenous languages 
are considered unpatriotic, subversive, and dangerous. In the Yucatán, the term 
mestizo has given a wider cultural space for people to switch between identities 
of indigeous people and identities of the Mexican mainstream. This has meant 
that Maya speakers and people with Maya surnames have been able to hold 
positions of political, economic, and cultural authority without the automatic as- 
sumption that they are carrying out an indigenous or Indian agenda. The use of 
the identity of mestizo by Maya speaking people in Yucatán means that some of 
the more visible symbols of identity (and, not incidentally discrimination) such 
as indigenous clothing, are not as linked to a rigid caste system as is found in ot- 
her parts of the Maya world. Upper class people wear Maya huipiles just as lo- 
wer class people dress in the inexpensive clothes of the European influenced 
clothing industry. 
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PAN-MAYA IDENTITY IN ACTION: A UNIVERSITY CLASSROOM FOR 
INDIGENOUS TEACHERS 


Pan-Maya identity does not occur in a vacuum. It is found in particular events 
and activities where people have the time and opportunity to explore and perhaps 
adopt a new identity. The class 1 taught on the grammar of contemporary Maya 
for Maya primary and secondary school teachers was one event. I use it here as a 
vehicle to discuss how Pan-Maya ideology is created and discussed among Maya 
people today. The class I describe took place in the summer of 1996. The twenty- 
four teachers were all native Mayan speakers and part of the cadre of over four 
hundred bilingual-bicultural teachers in the state of Yucatán. I am concentrating 
on an educational arena to discuss elements of a Pan-Maya movement in Yucatán 
because schools are an arena where questions of identity, ideology, and political 
movements become sharply defined. Teachers have vested and highly motivated 
reasons for thinking about and acting on concepts of Mayan culture, especially 
those teachers who are involved in teaching in Maya as well as introducing cu- 
rriculum materials based on indigenous knowledge. In the time I have I will 
describe the course and how it was run and in so doing highlight four features of 
Pan-Mayanism in the Yucatán: One is the importance of locally developed lite- 
rature, the second is the set of symbols teachers use to define Maya culture, the 
third is the legitimacy and authority of teachers as Pan-Maya activists, and the 
fourth is the issue of uniformity and heterogeneity in Pan-Mayanism in the Yu- 
catán. 

The summer course was given in Mérida, the capital city of the state of Yu- 
catán. Even though the capital city of Mérida is often thought of as the place whe- 
re non-Mayan people live in the Yucatán, in 1996 there were 12 bilingual teachers 
in the city who attended some 3,000 students (Por Esto! 7 June 1996). The fact 
that the beginnings of Pan-Mayanism are beginning in the city of Mérida suggests 
that part of the Pan-Maya agenda that is being developed in Yucatán is based on 
urban ideas and not just rural ones. Unlike the highlands or Guatemala, roads and 
other communication between Mérida and its hinterlands are well established and 
easy to use. Differences between the city and pueblos is no where near as great as 
it is Chiapas or Guatemala (Burns 1996). This is one way that Pan-Mayanism in 
Yucatán is different from similar movements in Chiapas and Guatemala. Promo- 
ters of Pan-Mayanism are comfortable in both urban and rural contexts in the Yu- 
catán, even though the majority of bilingual schools are in the rural areas. 

I was asked to teach the course by the dean of the college of education at the 
University of the Yucatán. She told me that the college of education at UADY 
was developing several courses for bilingual teachers and since I was a Mayan 
linguist and anthropologist, I would be a good teacher for the course. I am in Yu- 
catán each summer as part of an exchange program with the facultad of education 
there, and I am one of the few faculty who works in that division who has inte- 
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rests in indigenous education. The Maya language in Yucatán, especially at the 
university level, traditionally was not an area of too much interest (Padilla et al. 
1987; Gómez Alba 1992), even though one of the most used Yucatec Mayan 
grammars was written by a faculty member of the anthropology program, Refugio 
Vermont Salas, in the 1960s. But beginning in 1993, more and more students be- 
gan requesting classes in Maya, especially in the schools of education, anthropo- 
logy, and medicine. The Maya language has become so visible and popular in the 
university today that it is being taught in two different faculties to full sections of 
students. 

Interest in the Maya language was not limited to university students. In 1994 
bilingual teachers of the state demanded new books and other bilingual materials. 
They worked to revise the simple and ineffective vocabulary books that had 
been used in the schools. They produced new books called Let's learn Maya 
(ko'ox kanik maya) in an attempt to modernize bilingual instruction in the state. 
By 1995 these same teachers began requesting advanced linguistics and pedagogy 
courses for their professional development. This move from elementary classro- 
oms to university settings is a key element in the development of Pan-Mayanism 
in Yucatán. By demanding and receiving courses in Maya at the university, these 
teachers transformed their roles as culture brokers between schools and the state 
to more activist positions in the politics of the university. By moving bilingual-bi- 
cultural education to the university setting, they were given ample media coverage 
where issues of Mayan cultural resistance and revival could be heard beyond the 
walls of elementary school classrooms. Pan-Mayanism in Yucatán in this way 
was a movement that had its birth in the government policies of bilingual educa- 
tion begun in the 1950s, but which came of age in the 1990s as bilingual teachers 
left the isolation of primary school classrooms and became a highly visible part of 
the university. 

The teachers said that they were giving up their summer vacations to take 
this series of courses to better their skills as teachers, to increase their knowledge 
about the Maya language, as well as to gain legitimacy within the public edu- 
cation system as bilingual teachers. Although bilingual-bicultural education 
began in Mexico in 1955 when the Dirección General de Educación Indígena 
was created within the Public Education Secretariat (SEP), bilingual teachers in 
Yucatán have only recently pressed for university level courses and preparation 
for their work Through the 1980s, only about 20% of the children in the bilin- 
gual schools finished elementary school whereas 50% of students in the non-bi- 
lingual schools finished their schooling (Braha-Pfeiler and Franks 1992:187). 
Some 36% of the population of the state of Yucatán is made up of people who 
speak Maya, and outside of the capital city of Mérida, up to 10096 of the popu- 
lation is fluent in Maya (Braha-Pfeiler and Rosado n.d.). In this sense, bilingual 
education is more of a necessity in Yucatán than a program of revitalization 
(Güemez Pineda 1994). Barbara Braha-Pfeiler (Braha-Pfeiler and Franks 1992) 
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reported in that there were 454 bilingual primary school teachers in Yucatán in 
the early 1990s. 

Before I agreed to teach the class, I was invited to the last few classes in ad- 
vanced Mayan grammar that the teachers were taking from a Mayan ethnolin- 
guist. I was impressed with the level of linguistic complexity of the course and the 
great enthusiasm of both the teachers and students. I had the distinct feeling that 
this was something unique that was happening in the evolution of Mayan cultural 
activism in Yucatán. I was introduced to the class and said a few words in Mayan. 
When the class ended, several of the teachers came up to me and launched into an 
animated discussion with me in Mayan. I was struck, as I always am, how much 
more lively conversations are in Mayan as compared to the formal and often sub- 
servient Spanish that Mayan speakers employ in bilingual situations. I decided 
that I would teach the next course, and also decided to take a Maya-centric posi- 
tion by using Mayan as the language of instruction. I found that all but one of the 
participants were native Maya speakers (the one exception was a Yucatecan 
anthropologist who had developed a career for herself as an elementary school te- 
acher. Since my own expertise is in the area of discourse, oral literature, and eth- 
nohistory (Burns 1995), I used a sociolinguistic base for the course. The course 
name was based on a couplet, Bix a naatik le tzicbala; Bix a meyah yetele he'ela 
or «How to understand (Mayan) conversation and how to work with it.» The par- 
ticipants in the class divided themselves into six different workgroups and each 
group researched and wrote up material for discussions. The following topics for- 
med the basis of the course: (1) Riddles and word games (na'ato'ob) (2) Ethno- 
botany and ethnomedicine (bix u kaaba la ba'ala) (3) Playful speech and joking 
(baaxal t'aan) (4) Conversations in Mayan (tzikbal) (5) Prophecies and oral his- 
tory (cuentos) and (6) Beautiful speech, including songs, poetry, and other formal 
genres (hadzutz u t'aan). These categories were selected by the teachers during a 
discussion of discourse routines in Mayan that could be easily used in teaching, 
and each one is a recognized speech category in spoken Mayan today (Burns 
1995). The class met for three and a half hours a day for two weeks, or a 35 hour 
course. When it ended, the class created and presented a 60 page book with a 
chapter on each of these topics. In keeping with the Mayan-centric perspective we 
had adopted, the book was predominantly written in Mayan with the idea that it 
would be developed into a bilingual resource. The idea of writing a book for a 
course like this was something that was developed in an earlier class on the Ma- 
yan grammar that these same teachers had participated in earlier in the summer. 
That book, Ejercicios Fundamentales de Gramática Maya was written by theas 
the start of a set of resources for teachers that they themselves created rather than 
having to rely on older grammars and other materials that were written without 
the needs of primary education teachers in mind. Por Esto!, one of the major 
newspapers of the Yucatán, reported on the ideology of writing a book in the co- 
verage of the course: 
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«La lengua maya, de los mayas de Yucatán actuales, es la resistencia de 
una colonización vigente hasta nuestros días... es un elemento cultural 
vivo, en uso, por lo que es difícil de hablar de su extinción como falsamen- 
te algunos lingüistas han venido pronosticando», expresa el maestro Vale- 
rio Canché Yah, coordinador del grupo autor del libro. 

En virtud de que los mayahablantes de la Península son personas que 
no saben escribir su propio idioma, existe una inquietud por gramaticarlo 
para que sus reglas precisas faciliten su escritura y las traducciones de 
ciertos escritos mayas al espafiol o viceversa, se dice en la presentación del 
libro. 

(Por Esto! 7 July 1996). 


The book that the course I coordinated procuced was then the second in this 
series. These books in Maya are another feature of the beginning Pan-Maya mo- 
vement in the Yucatán, in the same way that local publishing of Mayan pedago- 
gical and literary texts characterize Pan-Maya movements in Guatemala and 
Chiapas (see, for example, Sam Colop 1996; Sturm 1996). The importance of bo- 
oks as defining and legitimizing a Pan-Maya movement extends beyond pedago- 
gical materials to the publishing of poetry and other literary works in Mayan in 
Yucatán (Ligorred 1995). Books and writing are, of course, visible symbols of 
modern nations (Anderson 1991), and control over publishing is in a very real 
sense control over representation. 

The class periods were lively events. Jokes and double entendres were the do- 
minant mode of interaction among the group. One of the first linguistic features of 
Mayan that the class remarked on was that occasions like this were like «Mayan 
assemblies» when ejidatarios or members of the community gather to decide on 
critical issues. There everyone talks at once and consensus is obtained through a 
respect for giving everyone his or her turn to talk, but turns are taken all at the 
same time. In other words, the class meetings were loud, multi-vocalic to an ex- 
treme, and quite different from the ordered world of a western classroom. Indeed, 
we had to close the doors because we were disturbing other classes and people 
kept walking up to the door and looking in with wonder at the sounds and appa- 
rent confusion of Mayan being used as the means of instruction. The linguistic 
ease that participants felt was important because it allowed for open discussions of 
what was authentically Mayan, of how the language should be written, what 
children should be taught, and other issues of Pan-Mayanism. 

Pan-Mayanism is also process of globalization and the creation of what Be- 
nedict Anderson (1991) calls an «imagined community» of people who are not in 
the face to face contact that characterizes local communities. Instead, symbols, 
memories, and references to extra-local culture are the materials of Pan-Maya- 
nism. In Yucatán, references to the ancient Mayan calendar, out of use for the past 
several hundred years, is one such symbol. One of the materials that a teacher 
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brought into the class for the section we did on prophecies was a page from an 
anthropology book which listed the calendar names in Yucatec. Another teacher 
brought in a hand-painted picture he made with the names of the Mayan calendar 
on it. It seems to me that the re-incorporation of the Mayan calendar as an aut- 
hentic part of Mayan culture serves Pan-Mayanism in several ways. First of all, 
the historic depth of the calendar links contemporary Mayan people with the ci- 
vilizations of pre-hispanic Mesoamerica. Mayan farmers in the Yucatán today use 
an adaptation of the Spanish system of cabañuelas to prophecy weather and the 
years events: under this system, each day of January is understood as equal to a 
month of the year and so the days are watched for signs of rain, clouds, and other 
climatic conditions that will be seen later in the year. Unlike the ancient Mayan 
day names, the cabafiuelas is a very well known system. But it has the disadvan- 
tage of being a colonial introduction and so is not considered part of the legitimate 
Mayan culture that the teachers wish to promote. One group of the authors of our 
book explained the calendar first in Maya and then Spanish as follows: 


Winalo'ob Mayaa 

Le u k'aaba u winalo'ob Mayaaso’ob jach tá jats'u'uts, tumen ku k'alik 
ichil u tsolkimo'ob u evolución u pixano'ob. 

U tsolmo'ob beya: K'abet u kaja yeetel imix ku ds'o'okole ku yuulsah 
yéetel Ahau tumen ku tukliko'ob jum'péel oración sagrada, beey xaan ku 
k'ansik u beej ku bisik wíinik waye' yokol kab. 

U xo'ok ku yaala ku e'esik wiinik tumen ka jumpéel u ya'al u k'abo'ob 
máak yéetel, ka jump 'éel y ua'al u yoko'ob. Le muucha' ku betik jum k'aal 
u k'at u yaale k'aal (balo'ob k'a'alam, wu a k’albi). 

Esta relación de los veinte dias Mayas compone una ordenada sucesión 
de ellos, un verdadero enunciado religioso de la evolución del espíritu del 
hombre desde que desciende a la encarnación hasta que se reintegra a la 
esencia divina. 

La correlación entre los nombres de los días comprueba que el inicial 
de la serie había de ser siempre el día IMIX y evidencia la razón de que se 
consideraba cosa ritual repetirlos invariablemente en el mismo orden, que 
concluye en AHAU. Aparte de su asombroso empleo en las matemáticas de 
la cronología maya, constituyó algo semejante a una oración, a un relato 
sagrado que se enseñaba a repetir al pueblo de generación en genera- 
ción. 

El número veinte que los cuenta y comprende, es el número sagrado que 
simboliza al hombre en la suma de los dedos de las manos y los pies. Ya 
que se sabe que en Maya veinte se dice “k'aal” (cosa cerrada y completa). 


(Equipo de Nelda Guadalupe Tuz Cupul, Ana Calderón Rodriguez, 
Gaspar Tun Canul, 26 de Julio 1996) 
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The reintroduction of the Maya calendar is not just the reintroduction of 
words for days of the week or symbols. There is also an attempt to bring an indi- 
genous sense of scholarship to the reintroduction of the calendar, a reflection on 
the origin and everyday meaning of the calendar as well as a sacred meaning. Re- 
ferences to the use of the calendar as a kind of oration or map of the journey of a 
human being links this interpretation to the use the Tedlock discusses for the Qui- 
che Maya boo, the Popol Vuh (Tedlock 1985). Immediately after the class under 
discussion here, several of the participants took part in a Maya hieroglyphic 
workshop organized by Linda Schele in Yucatán's second largest city, Valladolid. 
Pan-Maya identity as it is being developed in Yucatán is then an identity that in- 
cludes a strong sense of scholarship and interpretation, not just the continuation of 
Maya practices without reflection and commentary. 

Another difference between Pan-Mayanism in Yucatán and that found in the 
highlands involves essentialism or the theory that Mayan culture is an inborn trait 
of people. Yucatecan Maya people have always had much more fluid social 
boundaries than those found in other parts of the Maya world, and local theories 
of essentialism described by scholars for Guatemala do not have a salient place in 
Pan-Maya discussions in Yucatán. Fischer and Brown (1996:3) note that this 
element of Pan-Mayanism in Guatemala has caused a rift between Maya and non- 
Maya scholars who work in Guatemala: «As Maya scholars have turned to es- 
sentialism, North American and European academics have begun to reject this tra- 
ditional analytic style, striving instead for more fluid paradigms.» In Yucatán it is 
much more important to understand the content of Maya culture than to be con- 
cemed about whether someone is born with it or not. As mentioned, the course in- 
cluded a primary school teacher who learned Maya when she was doing her li- 
cenciatura in anthropology. But her contributions to the course and the resulting 
book were afforded the same legitimacy as those of native speakers. I was more 
critical of her participation than the other members of the class because of her pro- 
pensity to bring in published materials and to give textbook anthropology ratio- 
nales for behavior instead of producing materials from the oral tradition as the ot- 
her students did. But her acceptance by the class was a lesson in the inclusiveness 
of Pan-Mayanism in the Yucatán. The fact that her knowledge of Maya tradition 
came from books was admired by the bilingual teachers rather than deprecated. If 
anything, the added legitimacy of bringing in materials on Mayan culture from 
published sources added to the importance of her contributions. 

Pan-Mayanism can be seen as a process of conscious reflection on what ma- 
kes up Mayan culture. Conscious reflection on what makes up Mayan culture can 
move in the direction of either an orthodox view of Mayan culture as a uniform 
and equally shared set of values and actions or to a heterodox position of multiple 
and complimentary ways of «being Maya.» Mayan sociolinguistic strategies sug- 
gest that the heterodoxic model is most appropriate, since the sifting of competing 
voices seems to categorize so much of Mayan discourse. But one of the features 
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of Pan-Mayanism is the heavy weighting of orthodox positions or authoritative 
pronouncements about what Mayan culture consists of. The struggle between ort- 
hodox and heterodox positions about the nature of Mayan culture was a constant 
issue in the course. One example of this was the writing system. In 1984, Yuca- 
tán, like much of the Maya world, has adopted a standardized writing system for 
the Maya language. The system was created by linguists and experts in pedagogy 
and included such things as replacing the colonial «h» with the modern Spanish 
«j» or jota, the inclusion of glottal stops signified by apostrophes, and vowel tone. 
While these orthographic conventions help to clarify the teaching of writing, 
they are at odds with the vast majority of toponyms and surnames that pervade the 
Yucatecan cultural and geographic landscape. Many of the teachers felt strongly 
that a standardized orthography was a sign of cultural stability, while others noted 
that the orthography adopted by the state put parents and their children at odds re- 
garding how to spell their own names and the names of the towns where they live. 

A second area where the difference between an orthodox and heterodox po- 
sition on what constitutes Mayan culture had to do with gender roles and rituals. 
There was a tendency in the course to define gender roles in strict ways even 
though Yucatec Mayan society has fluid gender boundaries. Discussions of the 
defining rituals of Mayan life, such as the rain ceremony or ch'achak were defi- 
ned along gender lines, rather than along extended family lines. When one of the 
women teachers mentioned that women do participate in the ch'achak ceremo- 
nies, she was told that that was an aberration and that real Mayan ch'achak cere- 
monies were performed by men. This led to a lively debate in the class, and the is- 
sue was not resolved. I expected the class to immediately divide along gender 
lines on this issue, as gender exploitation is another common themes in the dis- 
course of Pan-Maya identity, as seen in Rigoberta Menchü's book, I Rigoberta 
Menchú (1984). But it did not. Instead the discussion centered around different 
elements of the ch'achak and how they vary from one part of the Yucatán to 
anohter. But what was interesting in terms of Pan-Mayanism was the tendency to 
state that authority for ritual behavior was becoming defined as a male sphere of 
activity. Similar tendencies to define Maya culture as based on the assumptions 
and perspectives of men has led to the dissolution of groups of Maya activitists in 
Chiapas. Pan-Maya ideology in the Yucatán is less likely to become defined in 
terms of a male perspective, in part because of the strong role that Maya women 
have had in official political offices as well as in cultural spheres of economic pro- 
duction (Re Cruz 1996). 

When we look at the development of movements in Mayan communities, it is 
well to consider that these movements occur in particular events or occasions with 
people engaging in defining themselves in terms of their occupations, aspirations, 
and individual histories. The series of classes on Mayan linguistics and culture 
taught at the Autonomous University of the Yucatán over the past several years 
offers a window into the process of Pan-Mayanism in this part of the Maya 
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world. The building blocks of Pan-Mayanism are seen in the way Maya people 
talk about their own history and contemporary culture, in the way they argue 
about legitimacy based on either pre-history or written documents, and in the way 
gender becomes a salient issue of the discussion. 

Yucatán is often referred to as a «world apart» from the rest of México and 
even from the Maya world. But Yucatec Maya people are also engaged in this 
process of Pan-Mayanism. The fluid social and ethnic boundaries of Yucatán 
make essentialism a less compelling part of Pan-Mayanism there. Instead, the 
links to other Maya traditions today can be clearly seen in three areas: the emp- 
hasis on literacy and literature, a struggle over orthodox and heterodox perspec- 
tives on Maya cultural practices, and the importance of education as a locus of 
Pan-Maya ideology. 
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